


अथात्‌ 


42204 926 20 26 22८0 


श्रीपद्मनन्दिसूरिकृत अनित्य पश्चाशत॒का 
समूल भाषापद्यानुवाद । 


अनुवादक, 
श्रीयुत बाबू ज़ुगलकिशारजी मुख्तार 
देवबन्दू, जि० सहारणपुर । 


प्रकाशक, 
ओऔरजैनग्रन्थरत्नाकर कार्यालय, 
हीराबाग, पो० गिरगॉाव, बम्बई । 


अचजसअजाइज्अञज जज जज 


श्रीवीर नि० स० २३४४० 


>4 
अंडर आर सं >भ 





प्रथमावुत्ति] मई सन १९१४ ई० [मूल्य डेढू आना। | 


निशििीक ./»«++-> मम 


0रा९ते ॥ए (६ जे कवांईणाय! १3॥ 6 के तय ए पर 
का€ब५, जै0० 7, (ा६०णा 82५8 80००१, 
छ0णाफए99 , 
ते 
फएछ०3०त ॥५ ५॥॥३ खैर बकाए 320 ह) शा॥, व 00000 
छाप ज्या (राग्माएत हि७(एछररकतए #ि ७ ५ थे १९ १, 
जा ३3)... ( ९? ॥' फर्श 


ा अज्क्कार्ललाण 7 





ध्ध्र्ट 


>>--<<----2 
ले किध 








समपंण। 
विद्याके प्रेमी, सत्यथानुगामी, गुणग्राही, शान्त- 
स्वभावी, परोपकारी, ब्रह्मचारी, अष्टम प्रति- 
माके अभ्यासी, जैनघमके प्रचारमे साविशेष- 
रूपसे उद्यमी, मान्यवर श्रीमान्‌ त्यागी 
बाबा भगीरथजी वर्णके करकमलेमे-- 
अनेक सदृणोमे अनुरत्त अनुआादक 


शतक 


के द्वारा-श्रीपद्मनन्याचार्यकी 

“अनित्यपचाशत्‌ ! नामक 
पुस्तकका यह हिन्दी 
पद्यानुवाद ॒सांदर 


समर्पित हआ। 
ध्का्य्य्स्स्य्स्स्ख्च्स्स्स्थ्स्स्ल 48 








प्रस्तावना । 
ग्न्ड््द््न्- 

श्रीपझनन्दि आचायने “अनित्यपचाशत्‌ ” को रचकर ससारी जनोंका बडा ही 
उपकार किया है। इश्ववियोगादिके कारण कैसा ही शोकसतप्त हृदय क्यो न हो 
इसको एकबार पट लेनेसे परमशान्तताको प्राप्त हो जाता है । इसके पाठसे उदासी- 
नता और खेद दूर होकर चित्तमें प्रसन्नता और सरसता आ जाती है। ससारदेहू- 
भोगोंका यथार्थ स्वरूप मालूम करके हृदयमें विवेकबुद्धि जागृत हो उठती है। 
ससारी जनोंको उनकी भूल मालूम पड जाती है और उनमे घैर्य ओर साहसकी . 
मात्रा बढ जाती है। जो लोग शोक सतापमे आत्मसमपंणकर अपने धर्मार्थादिक 
पुरुषाथाको खो बैठते हं-अकर्मण्य बन जाते ह-महीनो वर्षोतक रोते पीटते ह 
और इसप्रकार अपने शारीरिक और मानसिक बलको क्षति (हानि) पहुँचाकर अ- 
पना जीवन, एक ग्रकारसे, दु खमय बना लेते हे, उनके लिये ऐसे ग्रथोंका सत्सग 
बडा ही उपयोगी है-उनकी आत्माओंको उन्नत करने और उनका दुस्स दूर कर- 
नेमे बडा ही सहायक है। ऐसे ग्रन्थरत्लोका सर्वसाधारणमें प्रचार होनेकी बहुत 
बडी आवश्यकता है। यह ग्रन्थ जैन अजैन सबके लिये समानरूपसे हितकारी ह। 

इस ग्रन्थकी भाषा सस्क्ृत होनेके कारण हमारा हिन्दी समाज अभीतक इसके 
छाभाोसे ग्राथ वचित हो रहा है। यह देख, भरें अन्त करणसे इस परमोपकारी 
ग्रथका हिन्दी पयानुवाद करनेका विचार उत्पन्न हुआ। उसीके फलस्वरूप यह 
पद्मयानुवाद पाठकोंके सन्मुख उपस्थित है। इस अनुवादमे मैन, इस बातका भ्यान 
रखते हुए कि मूलकी कोई बात छूट न जावे, उस भावको लानेकी यथाशक्ति चेष्ठा की 
है जो आचार्य महोदयने मूलमें रकक्‍्खा है और साथ ही यह भी खयाल रक्‍्खा है 
कि अनुवादकी भाषा कठिन न होने पावे । मुझे, इसमें, कशतक सफलता प्राप्त 
हुईं है, इसका विचार में अपने विचारशील पाठक्रोपर ही छोडता हूँ । आशा 
है कि हिन्दीभाषाभाषी दूसरा श्रष्ठ अनुवाद न होनेतक इसअनुवादका आदरकी 
दष्टिसे देखेंगे और इससे कुछ लाभ अवश्य उठावेंगे। 

अन्तमें मैं श्रीमान्‌ सेठ हीराचदजी नेमिचन्दजी आनरेरी मजिष्टेट सोलापुर- 
का हृदयसे आभार मानता हूँ जिनकी कि प्रथम श्रकाशित की हुई इस “अनित्य! 
पचाशत्‌, और उसकी सस्क्ृत टीकाको देखकर मुझे इस अनुवादके करनेकी 
प्रेरणा हुई । 


देवबन्द ) जुगरूकिशोर मुख्तार । 
जि० सहारणपुर। 








श्रीवीतरागाय नमः 


आनित्यभावना । 


श्रीपद्मनन्याचार्यकृत 


अनित्यपंचाशत्‌ 
हिन्दी पद्यानुवादसहित | 
दोहा । 
गहि धन्नु धीरज हस्त निज, ले वेराग सुतीर । 
खेंच मोहरिपु जिन हतो, जयो योगिवर बीर॥ १॥ 
आयो' छंद । 
जिनके वचन करेंण भी, शरगण हों मोह शत्रु नाशनफो। 
घैये धतुपधर योगी,-सुभटनप्रति, जयहु सुजिनदेव ॥ १ | 
अनित्यपंचाशत | 
जयति जिनोधृतिघनुषामिषुमाला भवति योगियोधाना। यद्ाकरु- 
णामय्यपि मोहरिपुप्रहतये तीक्ष्णा ॥ १॥ यदथ्ेकत्र दिने न भुक्तिरथवा 





१ इस छदके चारों चरणोंमिं क्रश १२, १८, १३, १५ भात्रा होती दे । 
३२ दयामय । 


ब्‌ 


नरेन्द्रछंद ( जोगीरासा ) | 
मिले न एक दिवस भोजन या, नींद न निशको आवदे। 
अग्निसमीपी अम्बुजदलूसम, यह शरीर सुरझावे ॥ 
शस्त्र व्याधि जऊ आदिकसे भी, क्षणभरपें क्षय हो है। 
चेतन ! क्या थिरबुद्धि देहमे ? विनशत अचरज को है १॥२॥ 
चम्म मँँदी दुगंध अशुचिमय,-धातुन भींत घिरी है। 
क्षुपा आदि दुख मूसन छिद्रित, मलमूत्रादि भरी है ॥ 
जरत स्वयं ही जरा वहिसों, काय छुटी सब जानें । 
मूठ मनुष है इतनेपर भी, जो थिर झुचितर माने ॥ ३॥ 


जलेबुदूबुद सम है तनु, छक्ष्मी, इन्द्रजालवत मानो । 

तीव्र पवनहत मेघ पटल जिम, धन कान्‍्ता सुत जानो ॥ 
निद्रा न रात्री भवेत्‌ , विद्वात्यम्बुजपत्रवदहनतोभ्याशस्थितायदधुवम्‌॥ 
अद्धन्याधिजलादितोडपिसहसा यज्च क्षय गच्छति, भ्रात.कात्र शरीरके 
स्थितिमतिनोशेउस्य को विस्मय: ॥ २॥ दुर्गधाशुचिघातुभित्तिकलित 
सछादित चमणा, विप्मूत्रादिभृत क्षुधादिविरूसदु .खाखुभिश्छिद्वित । 
क्विष्ट कायकुटीरक स्वयमपि प्राप्त जरावहिना, चेदेतत्तदपि स्थिर 
झुचितर मृढो जनो मन्यते ॥३॥ अम्भोबुद्दुदसनिभा तनुरिय श्री- 











१ नरेन्द्र छद मात्रिक और वर्णिक दोनों अकारका होता है। मात्रिकर्मे 
२८ (१६+१२) मात्रा होती है और अन्तर्म दो ग्रुरु वा किसी किसीके 
मतसे एक वा तीन गुरु होते हैं। ओर वर्णिक रूप इस छद॒का २१ अक्षर- 
का होता है। परन्तु मात्रा उसमें भी २८ ही होती हैं और गण उसमें भगण, 
रगण, नगण, नगण, जगण, जगण और यगण-इस ऋमसे होते हैं। इस पुस्त- 
कमें इस उन्दका सर्वत्र मात्रिकरूप दिया गया है। २ कमलपन्न | ३ पानीका 


बुलबुला। 


३ 


भत्ते त्रियाके ज्यों कटाक्ष त्यों, चपलछ विष्यसुख सारे । 
ताते इनकी प्राप्ति नास्तिमें, हर्ष शोक क्‍या प्यारे ॥४॥ 
देह जननि है दुःख मरणकी, भयो योग यदि यासे। 
तो फिर शोक न बुधजन कीजे, मरते वा दुख आते ॥ 
आत्मस्वरूप विचारों ताते, नित तज आकुलछताई । 
संभव होय न कबहुँ जासतें, देहजन्म दुखदाई ॥ ५॥ 


दुर्निवार निजकमेहेतुवश, इष्ट-स्वजन मर जावे। 

जो तिसपर बहु शोक करे नर, सो उन्मत्त कहावे ॥ 

जाति शोक किये क्‍या सिद्धी, पर इतना फल हो है| 

नाश होहिं तिस मूढ़ मनुजके, धर्मार्थादिक जो है ॥६॥ 

सू्येबिम्ब ज्यों उदय होय फिर, काल पाय छिप जावे। 

स्व देहधारिनको तनु त्यो, उपजे अरू नश जावे ॥ 
रिन्द्रजालोपमा, दुरवोताहतवारिवाहसदशा. कान्तार्थपुत्रादयः । सौख्य 
वैधयिक सदैव तरर मत्ताड़नापाड्वत्‌ , तस्मादेतदुपश्ठ॒वातिविषये 
शोकेन कि कि मुदा | 9 ॥ दू खे वा समुपस्थितेष्य मरणे शोकी न 
कार्यो बुषै', सम्बन्धी यदि विग्रहेण यदय सभूतिदात्री तयो । 
तस्मात्तत्परिचिन्तनीयमनिश ससारदु.खप्रदो, येनाउस्य प्रभव  पुर* 
पुनरपि प्रायो न सभान्‍्यते ॥ ५ ॥ दुवोराजितकरमकारणवशादिष्टे प्रनष्ट 
नेरे, यच्छोक कुरुते तदत्र नितरामुन्मत्ततीलायितम्‌। यस्मात्तत्र कृतेन 
पिद्धयति किमप्येतत्पर जायते, नश्यन्त्येव नरस्थ मूढमनसो घर्माथै- 
कामादय' ॥६॥ उदेति पाताय रवियेथा तथा, शरीरमेतन्ननु सर्वदेहि- 


१ उन्मत्त ह्ली। २ इसके स्थानमें “शोक किये कछु सिद्धी नाही ” ऐसा पाठ भी 
पढ़ सकते हैं। ३ धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष ये चार पुरुषाथ | 


;! 


तातें अपना काल पाय जो, इृष्ट-स्वजन मर जावे । 

तापर शोक करे को भविजन, जो सुबुद्ध कहछावै# ।७॥ 

हृक्षनपर लग कर झड़ पड़ते, पत्र फूल फल जेसे । 

जन्म कुलोंमें लेकर प्राणी, मरण लहें है तेसे ॥ 

या विध नियम अखंडित लखिके, हर्ष शोक किम कीजे । 

बुधजन वस्तुस्वरूप विचारत, समता भाव धरीजे+ ॥|८॥॥ 

दुनिवार भावीवश मालुष, प्रियजन-मरण करेको । 

अन्धकारमें तृत्य करे वह, तिसपर शोक करे जो ॥ 

सेन्मातिसे सब वस्तु जगतमें, नाशवन्त रखि भाई। 

सबे दुखसंततिनाशक सेवहु, धर्म सदा मन लाई॥ ९॥ 
नाम्‌ | स्वकालमासाद निज हि सस्थिते,करोति क शोकमत, प्रबुद्धधी ॥७॥ 
भवन्ति वृक्षेप॒ पतन्ति नून, पत्राणि पुष्पाणि फलानि यद्वत्‌ | कुलेषु 
तद्बत्‌ पुरुषा किमत्र, हर्षेण शोकेन च सन्मतानाम्‌॥८॥ दु्लृष्याद्धवि- 
तब्यता ब्यतिकरान्नष्टे प्रिये मानुषे, यच्छोक क्रियते तदत्र तमसि 
प्रारभ्यते नत्तेनम्‌ । सर्व नश्वरमेव वस्तु भुबने मत्वा महत्या घिया, 
निश्वंताखिलदु'खसततिरहो धर्म सदा सेव्यताम ॥९॥ प्रूवॉपार्जित 





# यह मूलका भावाचुवाद है। शब्दानुवाद यह हो सकता है-दो० “पतन 
हेत रवि ज्यो उगै, त्यौ नरदेह बखान | काल पाय दितु-नझ्त, को, कर दे शोक 
सुजान । 

+ यह मूलका भावानुवाद है। शब्दानुवाद यह द्वो सकता है- 

दो०-हो तरुपर निश्चय गिरे, पत्र फूलफल जेम । 
कुलमें नर त्यों, सुबुधकै, हर्ष शोक फिर केम ?” 

१ श्रेष्बुद्धि-विवेकबुद्धि | २ समस्त दु खोंकी परम्परा-परिपाट्टीको नाश करने- 
वाला। 


५ 


यूवे कर्मने जिस प्राणीका, अन्त लिखा जब भाई। 

तिसका तब ही अन्त होय है, यह निश्चय डर लाई॥ 

छोड़ शोक मरनेपर प्रियके, सोदर धर्म करीजे । 

गया निकल जब साँप तासुकी, लीक पीट क्या की जे ै॥ १० 

दुख नाशनको मूढ जगतमें, रुदनकर्म विस्तारें । 

ताहि कमेवश दूर न दुख हो, नहिं ते सुख निधोरें॥ 

तिन मूदनको मूदृशिरोमणि, हम निश्रय कर मानें । 

पाप ओर दुख हेत, इष्टके, मरत शोक जे ठानें ॥ ११ ॥ 

नहिं जाने क्‍या नाहिं सुने तू, नहिं क्या सन्म्रुख देखे ? । 

कर्देलीवत निःसार जगत सब, इन्द्रजाल हो जैसे' ॥ 

इृष्ठ मरण पर शोक करे क्‍या, मनुषाकार पज्च रे ! 

जाते नित्य परम पद पाये, सो किंचित कर तू रे॥ १२॥ 
'कर्मणा विलिखित यस्‍्यावसान यदा, तज्ञायेत तदैब् तस्य भविनो ज्ञात्वा 
तंदेतदूघुवम्‌ । शोक मुश्न मृते प्रियेडपि सुखद धर्म कुरुष्वादरात्‌, सर्पे 
दूरमपागते किमिति भोस्तदूधृष्टिराहन्यते || १०॥ ये मूर्खो भुवि 
तेडपि दु खहतये व्यापारमातन्वते, सामाभूदथवा खकमवशतस्तस्मान्न ते 
ताइशा । मूर्बान्मूखेशिरोमणीज्ननु वय तानेबमन्यामहे, ये कुबैन्ति 
झुच मृते सति निजे पापाय दु खाय च ॥ ११॥ कि जानासि न कि 
अणोषि ननु कि प्रत्यक्षमेवेक्षसे, नि शेष जगदिन्द्रजालसद्ृश रम्भेव 
सारोज्झितम्‌ । कि शोक कुरुषेडत्र मानुषपशो छोकान्तरस्थे निजे, तर्त्कि- 
चित्कुरु येन नित्यपरमानन्दास्पद गच्छसि ॥१२॥ जातो जनो म्रियत 

१ आदरसद्दित-प्रीतिपूर्वक । २ सापके चलनेसे जो पृथ्वीपर निशान बन 


जाता है, लकौर । ३ सापा वा स्यापा। ४ केलेके थम समान । ५ इन्सानकी 
आकलके दैवान। 





ई्‌ 


जो जन्मा सो निश्चय मर है, मृत्युदिवस जब आवे । 
तीन आुवनमें भी तब ताका, रक्षक कोई न थाबे॥ 

ताते न्षो प्रियजनके मरते, शोक करें अधिकाही 

कर पुकार वे रुदन करें है, मृढ विजन बन माही ॥१३॥ 


या जगमाहि अनिष्ठट योग अरु,-इष्टवियोग सुजानो ॥। 

पूर्व पापके फल ये दोनो, इस चेतन ! उर आनो ॥ 

शोक करे किस हेतु! नाश कर, पाप, हथा मत रोवे। 

इष्ठवियोग अनिष्टयोगका, जन्म न जातें होवे#॥१४ ॥। 

प्यारि वस्तुके नष्ट हुए भी, शोकारेंभ तब कीजे | 

जो हो उसका लाभ, सुयश, सुख; अथवा धर्म लहीजे | 

चारोमे से एक भी न जो, बहु प्रयत्नकर होई । 

इथा शोक-राक्षसवश तब फिर, कौन सुधी जन होई १॥१५, 
एव दिने च मृत्यो , प्राप्ते पुन्निभुवनेडपि न रक्षकोडस्ति | तथो मते 
साति निजेडपि शुत्र करोति, प्ल्कृत्य रोदति वने विजने स मूढ ॥१३॥ 
इश्क्षयों यदिह ते यदनिष्टयोग', पापेन तद्भवति जीव पुरा कृतेन । 
शोक करोषि किमु तस्य कुरु प्रणाश, पापम्य तो न भवत'* पुरतोर्डाप 
येन ॥१४॥ नष्टे वस्तुनि शोभनेडपि हि तदा शोक समारभ्यते, तह्ला- 
भोडथ यशोडथ सौख्यमथवा घर्मोथवा स्यायदि | यय्रेकोडपि न जायते 
कथमपि स्फारे प्रयत्नैरपि, प्रायस्तत्र सुधीमुधा भवाति क शोकोम्ररक्षोबश:ः 
॥१५॥ एकद्गुमे निशि वसन्ति यथा शाकुन्ता , प्रात प्रयान्ति सहसा 





* मूलका सक्षिप्तान॒ुवाद इस प्रकार हो सकता है--- 
दो० “ योगअनिष्ट जु इछक्षय, पूर्व पापफल दोय । * 
शोक करे क्या, पाप नश, जाते दोड न होय ॥" 


3. 


एक हक्षपर रात्रिसमय ज्यौ, पक्षी आय बसें है । 
प्रांत होय तब शीघ्रहि उठ सब, दशदेश गमन करें है॥ 
त्यों हि जीव इक कुलमें थितिकर, मरकर अन्य छुलनमें । 
जाय बसे, किस हेत सुबुधनन, शोक करे तब मनमें ! ॥१६॥ 
तम अज्ञान छयो जगवन जहाँ, दुःख-प्योल विचराहीं। 
दुर्गतेगेह सहाइ कुपथकर, तहँ सब जीव अभ्रमाहीं ॥ 
तामधि निर्मल ज्ञान प्रकाशक, गरुवच दीप जगें हे। 
ताको पाय विलोक सुपथको, सुखपंद सुबुध लहें है॥१७॥ 
जो निजकर्मरचित है भविजन, मरणघड़ी जग माही । 
जीव ताहिमें मरत नियमकर, पूर्व पिछाड़ी नाहीं ॥ 
तो भी मूरख ठान शोक अति, बहुदुखभागी होई । 
काल पाय इम मरण करे यादि, अपना प्रिय जन कोई ॥ १८॥ 
तरुसे तरुपर पक्षि भ्रमर ज्यों, पृष्पन पर उड़ जाहीं। 
त्यों हि जीव भव छोड़ अन्य भव, धारें या जगमाहीं ॥ 
सकलासु दिक्षु। स्थित्वा कुले बत तथाडन्यकुलानि मृत्वा, लोका श्रयन्ति 
विदुषा खलु शोच्यते क ॥१६॥ दु.खब्यालूसमाकुछ भववन जाड्या- 
न्यकाराश्रित, तस्मिन्दुर्गतिपलिपाति कुपथैश्रोम्यन्ति सर्वोश्िन | तन्मध्ये 
गुरुवाक्प्रदीपममलज्ञानप्रभाभासुर, प्राप्यालोक्य च सत्पथ सुखपद 
याति प्रबुद्धों प्रवम्‌ ॥१७)॥ यैव स्वकर्मक्तकालकलाउत्र जन्‍्तुस्तत्रैव 
याति मरण न पुरो न पश्चात्‌ । मूढास्तथापि हि मृते स्वजने विधाय, 
शोक पर प्रचुरदु खभुजो भवन्ति ॥१८॥ बक्षाद्ुक्षमिवाण्डजा 
. १ जब सबेरा होता है । २ हाथी । ३ दुर्गतिमें छे जानेवाले खोटे मार्गोमे हो 


कर। ४ गुरुओंका वचनरूपी दीपक जरू रहा है अर्थात्‌ परमागम विद्यमान है। 
५ मोक्षपद । 


८ 


तातें जन्मत मरत स्वजनके, हर्ष न शोक करीजे | 

या विध जीवनकी अस्थिरता, जान सुबंधजन लीजे ॥१९॥ 
अमते काल अनंत जगतमें, जीव न नरपद पावे। 

दुष्कुलमें यदि पावे भी तो, अघसे पुन नश जावे।॥। 

सत्कुलमें आ गर्भहिं विनशे, लेते जनम मरे वा। 

बचपनमें नश है तब हृप पा, क्यो तेंहँ यत्न करे ना ॥२०॥ 
थिर सतरूप सदा जग भी पुन, उपजे विनशे ऐसे । 
पैयीयान्तर कर # प्षणक्षणमें, जलेदपटल हो जेसे ॥ 

तातें जगमें जन्मत मरते, इष्ट जनोंके प्यारो । 

हे किये क्या ? अहो शोककर,-क्या है सँ।ध्य? विचा रो॥२ १॥ 
सागर पत देश नदिनको, मनुज लॉपकर जावे। 

मरण घड़ीको पलक मात्र भी, ठेव न लेंघने पावे ॥ 

मधुलिह पुष्पाद्व पुष्प यथा, जीवायान्ति भवाद्भवान्तरमिहाश्रान्त ्‌ 
तथा सस्ती । तजातेडथ झतडथवा नहि मुद शोक न कस्मिन्नपि, 
प्राय. प्रारभतेडघिगम्य मतिमानस्थैयेमित्यड्रिनाम्‌ ॥ १९ ॥ श्राम्यत्‌ 
कालमनन्तमत्र जनने प्राप्नोति जीवो न वा, मानुष्य यदि दुष्कुले 
तदघत प्राप्त पुनर्नश्याति। सजाताबथ तत्र याति बिलय गर्भेडपि ज- 
न्मन्यपि, द्वागृवाल्येडपि ततोडपि नो ब्ृष इति प्राप्ते प्रयत्नो वर. ॥२०॥ 
स्थिर सदपि सर्वदा भृशमुदेत्यवस्थान्तरै", प्रतिक्षणमिद जगल्नलद॒कूट- 
वन्नस्याति | तदत्र भवमाश्रिते मृतिमुपागते वा जने, प्रियेडपि किमहों 
मुदा किमु छुचा प्रबुद्धात्मन' ॥ २१ ॥ लष्यते जलराशय' शिख- 
१ उत्तम बुद्धिका धारक। » पाप। ३ धर्मको पाकर। ४ तिस धर्ममें। 


० एक अवस्थासे दूसरी अवस्था धारण कर । ६ मेघपटल। ७ इष्ट अयोजन जो 
सिद्ध किया जाय | 


९, 


तातें मरण भये प्रिय जनके, सुखकर पृण्यविदारी | 
सदा धोर दुखदाइ शोकको, कोन करे मतिधारी १॥२२॥ 
स्वजन मरेपर जगमें मानव,-गण जो अति बिललावें । 
जन्मत मोद करें तिहिं गणधर, बातुछूता बतलावें ॥ 
जातें जदता-दुश्ेष्ठाजित,- कमेउदयबश जानो । 
जन्ममरणपरिपाटीमय यह, सब जग नित्य बखानो ॥२३॥ 
बड़ी भ्रांति यह जग जीवनकी, अथवा जड़ता माने । 
बहुद्ुखनालजटिल जगमें बसि, आपदि शोक जु ठानें ॥ 
भूत प्रेत चिंति फेरे अग्रंगल,-पूरण मरघट माहीं। 
करिके घर, भयदाइ वस्तुसे, को शंके मन माहीं !॥ २४॥ 
गगनमाहिं ज्यो चंद्र श्रमे है, त्यो जगमें नित प्राणी । 
गति उर्देयास्त लहै वा त्यों ही, हनी रृद्धि बखानी।॥ 
रिणो देशास्तटिन्या जने , सा बेला तु मृतेद्ेपक्ष्मचलनस्तोकापि देवैरपि। 
तत्कस्मिन्नपि सस्थिते सुखकर श्रेयो विहाय ध्रुव, क सवेत्र दुरन्‍त दु'ख- 
जनक शोक विदध्यात्सुधी ॥ २२॥ आक्रन्द कुरुते यदत्र जनता नष्टे 
निजे मानुषे, जाते यज्व मुद तदुन्नतधियो जल्पान्ति वातूछताम्‌। 
यजाड्यात्कृतदुष्चेष्टितभवत्कम प्रबन्धोदयान्मृत्यूत्पत्तिपरपरामयमिद सबब 
जगत्सवैदा ॥ २३ | युर्वी श्रान्तिरिय जडत्वमथवा लोकस्य यस्मा- 
इसन्‌ , ससारे बहुदुःखजालजठिले शोकी भवत्यापदि | मूतग्रेत- 
पिशाचफेरवचितापूर्ण श्मशाने गृह, कः छत्वा भयदादमगलकते 
भावाड्वेच्छकितः ॥ २४ ॥ भ्रमति नभसि चन्द्र: ससृतौ शब्वदद्री, 
१ पुण्य कर्म धर्म कर्मको छोडकर । २ पागलूपन, उन्मत्तता। ३ अज्ञानभाव 
और खोटे आचरणोंके द्वारा बेंघे हुए कमोंके आधीन । ४ आपदा और दु खके 
समयमें-मुसीबतके वक्तमें। ५ चिता। ६ श्गाल वा राक्षतस। ७ उदय और 


अस्तगतिको आप्त होता है अर्थात्‌ निकलता है और छिप जाता है। ८ घटना- 
बढना। <- 


१० 


अथवा राशौसे राश्मीको, गमन करे शशि जेसे । 

तनु तज तनु धारे केठुपित जिय, हर शोक फिर कैसे १॥२५ 

बिजुरी सम क्षणभंगुर यह सब, सुतदारादिक जानो। 

नाश भये तिन खेद करे किम ? जो नर चतुर सयानो॥ 

उपजन विनशन थितिधारन यह, शीौर्ले सभी द्वव्योंका । 

अग्निशील जिम उष्णपनो है, नहिं यामै कहूँ पोका ॥ २६ ॥ 

मृत्यु शोकसे इष्ट जननके, उपजें कमे असाता । 

ताकी पुन बहु शाखा फैलें, जीव माहि दुखदाता ॥ 

छोटासा वट-बीज खेतमें, बोया ज्यों भवि प्राणी ! 

बहु बिस्तार धरे त्यों यह लखि, शोक तजो अघखानी ॥ २७ 

क्षण क्षणमें जो आयू छीजे, ताको यमघ्ुख जानो। 

तामें प्राप्त मये सब ही जन, ग्रतक शोक किम ठानो ? ॥ 

जो यमगोचर नाहिं जगतमें, हुआ न कबहूँ होई। 

वह ही शोभे मृतक शोक कर,नाहिं अन्य जन कोई ॥२८-२९ 
लभत उदयमस्त पृूणता हीनता च | कलुपितहृदय सन्‌ याति राशि 
च्‌ राशेस्तनुमिह तनुतस्तत्कोड्त्र मुत्कश्न शोक ॥ २०॥ तड़ि 
दिब चह्मेतत्पुत्रदारादिसव, किमिति तदभिधाते खियते बुद्धि- 
मद्धि । स्थितिजननविनाश नोष्णतेवानलस्य, व्यभिचरति कदाचित्‌ 
सर्वभावेषु नूनम्‌ ॥ २६ ॥ प्रियजनमग्रतिशोक सेव्यमानेति मात्र, 
जनयति तदसात कम यघ्चाग्रतोडपि। प्रसराति शतशाख देहिनि 
क्षेत्र उत्त, वट इव तनुबीज त्यज्यता सप्रयत्नात्‌ू | २७॥ आयु" 
क्षति प्रतिक्षणमेतन्मुखमन्तकस्य तत्र गताः । सर्वे जना' किमेक 
शोचयत्यन्य मृत मूढ़: ॥ २८ ॥ यो नात्र गोचर मृत्योगतो 

१ चद्रमा। २ मलिन हृदय हुआ। ३ उत्पाद व्यय धौव्य। ४ स्वभाव । 
७ वहकर्म जिसके उदयसे दुख द्ोता है-दुःखकी सामग्री मिलती है। 
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पहले ऊँचा चदकर दिनेकर, अपनो तेज प्रकाश । 

उस ही दिन पुन नीचे उतरे, पतन आपनो भासे॥ 

यह निश्रय सत जान कोन है, मानुष वे जगमाहीं । 
पर्यायनके पलूटत जिनके, उरमें शोक बसाहीं ?॥३०॥ 
शशि सूरज अरु पवन खगादिक, नंभमें ही विचरे है । 
गाड़ी घोड़ा आदिक थलूचर, भूँपर गमन करें हैं ॥ 
मीनादिक जलपाहिं चलें, यम;-सबे ठौर विचरे है। 
मुक्ति विना किस थान जीवके, वर्चचो यतन सरे है ॥ ३१॥ 
कमेउदयके सन्म्रुख क्या है, देव देवता भाई ! । 

वैद्य मंत्र औषधि क्या कर है, मणिविद्या चतुराई १॥ 
सैसे ही है मित्र वाउन्य भू-पादि लोक त्रय माहीं । 

ये सब मिलकर भी केंमोदय,--टरन समरथ नाही।॥।३२॥ 


याति नयास्यति । स हि शोक झते कुर्बन्‌ शोभते नेतर पुमान।॥२९॥ 
प्रथममुदयमुचैदूरमारोहलक्ष्मी,-मनुभवति च पात सोडपि देबो 
दिनेश: | यदि किलर दिनमध्ये तत्र केषा नराणा, वसति हृदि विषाद 
सत्स्ववस्थान्तरेषु ॥ ३० ॥ आकाश एवं शशिसूर्यमरुत्खगादया, भूपृष्ठ 
एवं शकटप्रमुखाश्वरन्ति । मीनादयश्व जल एवं यमस्तु याति, सर्वत्र 
कुत्र भविना भवति प्रयत्न ॥ ३१॥ कि देव किमु देवता किमगदो 
विद्यास्ति कि कि मणि', कि मत्र किमुताश्रय' किमु सुदरत्कि वा 
सगधोडस्ति स' | अन्ये वा किमु भूपतिप्रभूतय सनन्‍्त्यत्र लोकत्रये 
ये सर्वैरपि देहिन स्वसमये कर्मोदित वार्यते ॥ ३२॥ गीबौणा 


१ सूर्य। २ आकाश । ३ बचनेकी तदबीर चल सकती है। ४ कर्मके उदयको. 
टालनेके लिये। 


१३ 


अणिमादिक ऋर्द्धि!धारक किम, देव समय बखानो | 

ध्वस्त भये जब वे रावण कर, तिहे बल भी क्‍या मानो ॥ 
राम मनुजने जाको मारा, उल्ँघ अभ्बुराशीको | 

हुवो राम भी सो यमगोचर, विधिसे अन्य बलछी को १॥३३॥ 
व्याप रहा है शोक दवानल, इस भव बनके माहीं । 

मूठ लोक-मृग नारि-मुर्गामें, लीन तहाँ निवसाहीं ॥ 
कालव्याथ निर्दई सदा इन, सन्पुख पाय-सभोंको । 

नाश करे, शिश्षु तरुण दृद्ध भी; तासे नाहिं बचे को ॥३४॥ 
सम्पत रूप लतायुत वनिता,-वेलालिंगित जानो । 

पुत्रादिक प्रिय पत्र तथा रति,-सुखफ॒ल सहित पमानो ॥ 
इम्र उपजा भव वनर्भे जन तर, कालदवानलसे जो । 

व्याप्त न हो तो फेर अन्य क्या, बुधनन अवछोके को १॥३५॥ 
बोछें हैं सुख मनुन जगतमें, कमे दिया पर पावें। 

निश्रय मरण रहे हैं सब जन, तर्दापि तासु भय खावें॥ 
अणिमादि सुस्थमनस शक्ता किमत्रोन्यते, ध्वस्तास्तेडपि परपरेण सप- 
रस्तेभ्य कियान्‌ राक्षस । रामार्येन च मानुपेण निहित: प्रोललध्य सोप्य- 
म्बुधिम्‌, रामोप्यन्तकगोचर: समभवस्कोउन्यो बलीयान्बिये | ३३ ॥ सर्व- 
त्रोद्तशोकदावदहनब्याप्त जगत्कानन,मुग्धास्तत्र वधूमृगीगताधियस्तिष्ठन्ति 
लोकैणका' । कालव्याध इमानिहन्ति पुरत प्राप्तान्‌ सदा निदेय-स्तस्मा- 
ज्वीवति नो शिशुन च युवा ढूद्धांपि नो कश्वन || ३४ ॥ सम्पच्चारठत: 
प्रिया परिछ्सइछ्लीमिरालिगितः पुत्रादिप्रियपलछ॒बो रातिसुखप्राये फडै- 
राश्रित । जात ससृतिकानने जनतरु कालेग्रदावानल ,-व्याप्तश्रेत्न 
भवेत्तदा बत बुयैरन्यत्किमालोक्यते ॥|३७॥ वाहन्त्येव सुख तदद्न 


हि रा । ९ समुद्र | ३ बालक, जवान, और बूढा | ४ तो भी मरनेसे 
ढरे हैं | 
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इम इच्छा भय माहिं लीन चित, व्यर्थ मोहवश् भानी । 
दुख-लहरनयुत भवससुद्रमे, पढ़ें कुमाते अगवानी ॥ ३६ ॥ 
इंद्रिय सुख जलमे ऋीदृत नित, जगतसरोवर माहीं। 

यम धीवर कर बूद्ापनको, जाल जहाँ पसराहीं । 

तामें फँसकर छोकरूप यह, दीन मीन समुदाई । 

निकट प्राप्त भी घोर आपदा,-ओंको देखत नाहीं ॥ ३७॥ 
सुन गत जीवनकों यमगोचर, ? देख बहुतको जाते। 

मोह है (१) यह माने तो भी नर, आतम थिरता जातें॥ 
इृद्धाउवस्था प्राप्त भये भी, जो न धर्म चित लावे। 

अधिक अधिक वह पृत्रादिक बं,-धनकर आत्म बेँधावे ॥३८॥ 


निबल संधि बन्धनयुत तनु अघ,-कर्म शिर्पि निर्मायों। 

मलदोषादि भरो पुन नर, विनशत वार न जाको ॥ 

विधिना दत्त पर प्राप्यते , नून मृत्युमुपाश्रयन्ति मनुजास्तत्राप्यतो विभ्यति | 
इत्थ कामभयप्रसक्तह्नदया मोहान्मुधैव घ्लुब, दु'खोमिप्रचुरे पतन्ति कुधिय, 
ससारधोरा्णवे ॥ ३६॥ स्वसुखपयसि दिव्यन्मृत्युकैवत्तेहस्तः प्रसततधन- 
जरोरुप्रोल्ललजञालमध्ये | निकठटमपि न पश्यत्यापदा चक्रसुप्र, भवसरासि 
वराको छोकमीनौध एव. ॥ ३७॥ डइअण्वन्नन्तकगोचर गतबत,. 
पश्यन्‌ बहून्‌ गच्छतो, मोहादेव जनस्तथापि मनुते स्थैये पर द्यात्मन | 
सप्राप्तेडपि च वार्धके सप्ठहयति प्रायो न धर्माय य,-त्तद्ृप्नात्यधिकाधिक 
स्वमसकृत्पुत्रादिभिबन्‍्धनी ॥ ३८ ॥ दुश्वेशकृतकर्मशिल्पिरचित दु.सन्धि 





१ पापकर्मरूपी शिल्पकार (कारागीर ) का बनाया हुआ | २ नाश होने- 
वाला । 
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आंधि व्याधि जैसे मरणादिक जो, हों तो चित्र न थ्हाँ को 
अचरज है बुधजन भी तलुमें, अवलोके थिरता जो ॥ ३९ ॥ 
सागेरान्त भूभोगी वांछित, लक्ष्मी जगमें पाई। 

पाये वे रमणीय विषय जो, सुर दुर्लभ है भाई॥ 

पर पीछे आवेगी मृत्यू, ताते ते सब प्यारो । 

विषेमिश्रित भोजन सम धिग हैं, मुक्ति विचार जु सारो ॥४० 
रणपें तब तक समरथ रथ गज,-अश्व; वीर गर्षा हैं। 

मंत्र पराक्रम खड़ग तभी तक, साधक कार्य सभी हैं॥ 

जब तक भूखा भक्षणइच्छुक, निर्देय काल जु मानो । 

कुपित होय नहीं दौड़े सन्मुख; तासु यत्र बुध ठानो ॥४१॥ 
राजा भी क्षणमें विधिवश कर, अवश रंक हो जावे । 

सर्व व्याधिसे रहित तरुण भी, श्ञौप्र नाशको पावे ॥ ( 
दुबन्धनम्‌, सापायस्थितिदोषधातुमलबत्सवेत्र यन्नश्वरम्‌ | आधिव्याधिजरा- 
मृतिप्रभृतयो यच्चात्र चित्र न त,-त्तचित्र स्थिरता बुघैरपि वपुष्यत्रापि य- 
न्मृग्यते ||३९॥ लब्धा श्रीरिह वाछिता वमुमती भुक्ता समुद्रावधि , प्राप्तास्ते 
विषया मनोहरतरा स्वर्गेंडपि ये दुलेभा । पश्चाचेन्मृतिरागमिष्यति ततस्तत्स- 
वैमेतद्विषा ,-लिष्ट भोज्यमिवाति रम्यमपि धिग्मुक्ति पर मृग्यताम्‌ || ४० ॥ 
युद्धे तावदछ रथेभतुरगा वीराश्व इत्ता भृशम, मत्रा शौरयमसिश्च ताब- , 
दतुला' कार्यस्थ ससाधका । राज्ञोडपि क्षुत्रितोडपि निदेयमना यावज्नि- 
धत्मुर्यम', क्रुद्धों घावति नैव सन्मुखमितों यत्नों विधेयो बुषे ॥ ४१॥ 





१ मानसिक दु ख। २ जरा बुढापा। ३आशख्थर्य। ४ समुद्रपर्यत पृथ्वी । 
७ विष (जहर ) मिला हुआ। ६ तिसकालसे बचनेका उपाय ( मोक्षकी प्राप्तिका 
उपाय ) । 
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औरनसे क्या ? साररूप जे, धन जीवन दो जानो । 
तिनकी ऐसी थिति जगमें तब, किसमें बुध मद ठानो॥४२॥ 
' झ्लष्लीसे वह व्योग हने वा, शुष्कें नदीको तिर है 
व्याकुल हो, वा मत हुआ ठृ,-ष्णोतुर मृगंजल पिव है ॥ 
ऊँचे पेतशिखरपवनकर,-कम्पित दीप समानी । 
थन कॉन्ता सुत आदिकमें मद,-कर नर जो हे मानी ॥४३॥ 
व्याध-मृगी चपला लक्ष्मीकों, भूपतिगृग अपनाई | 
पुत्रादिक अन मृगन क्रोध कर, मारे इषो लछाई॥ 
तीर चढ़ाये धनुष भयंकर, भरूषित है निश्वे जो ! 
कुपित रूप सन्मुख आया भी, काल न व्याध छखे सो॥४४॥ 
राजापि क्षणमात्रतो विधिवशाद्रकायते निश्चितम, सर्वव्याधिविवर्जितो- 
5पि तरुणोप्याशु क्षय गच्छति | अन्य कि. किल सारतामुपगते श्री- 
' जीविते द्वे तयो , ससारे स्थितिरीद्रशीति विदुषा क्वान्यत्र कार्यों मद ॥४२॥ 
हन्ति व्योम स मुशिनात्र सरित शुष्का तरत्याकुल-स्तृष्णातोंड्थ मरी- 
चिका' पिबति च प्रायः प्रमत्तो भवन्‌ । प्रोत्तुगा चछचूलिकागतमरुत्प्रेख- 
ः्प्रदीपोपमै-य सम्पत्सुतकामिनीप्रभतिभि' कुय्यौन्‍्मद मानव ॥ 9३ ॥] 
रक्ष्मीं व्याधमृगीमतीव चपलामाश्रित्यभूपा मंगा , पुत्रादीनपरान्मगान- 
तिरुषा निप्नन्ति सेष्ये किल । सजीभूतधनापदुन्नतथनु सल्म़संह- 
च्छरं, नो पश्यात्ति समीपमागतमपि क्रुद्ध यम छुब्घबकम्‌ ॥ ४४ ॥ 
मृत्योगॉचरमागते निजजने मोहेन य शोककृत्‌ , नो गधोडपि गुणस्थ 
तस्य बहवो दोषा पुनरनिश्चितम्‌ | दु खं बद्धैत एवं नश्यति चतुर्वर्गो 
मतेर्विश्नम , पाप रुक्‍्च मृतिश्व॒ दुर्गतिरथ स्याद्दीधससारिता ॥ ४५॥ 
९ स्थिति-हालूत । २ भुद्नीसे-मुकेसे । ३ आकाश । ४ खुश्क-सूखी हुई ॥ 
»प्यास कर पीडित हुआ। ६ मरीचिका-झगतृष्णा । ७ल्ली । ८ लक्ष्मीरूपी अति. 
चचल और शिकारीकर पकडी हुई मृगीको । 
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मोही होकर शोक करे जो, इष्ठ मरणपर कोई । 

छाभ न ताको रंच मात्र पर, हानी निश्चय होई | 

दुःख बढ़े धमोदि नशें अरु, मंति-विश्रम हो जाई | 

पाप रोग पृत्यू पुन_दुर्गति, ताते जगत भ्रमाई ॥४५॥ 

यह जग है सब दुःखनिधाना, जब हा रहना ठाना । 

दुःख मारहि किस हेतु सुनन तब, चित अपना अछ्ुलाना ॥ 
जो अपना घर बांधि रहे है, मनुष चंतुष्पथमाहीं । 

लंधन आदि उपद्रवसे सो, क्‍यों शंके मनमाहीं १€ ॥!४६॥ 
क्या उसको वाँतूल कहे वा, भूताविष्ट बखानें ? 

भआ्रान्तचिच क्या उसको जानें, वा उन्मच प्रमानें ? 
जीवनादिको विद्युत सम चल, जो देखे अरु जाने । 

कर्णनसे अपने पुन सुन है; तो हु न निज हित ठाने ॥४७॥ 
“हा! में याको औषधि नहिं दी, मांत्रिंकको न दिखाया !। 
या विध शोक न करना बुधजन, स्वजन तजे जब काया ॥ 
आपन्मयससारे क्रियते विदुषा किमापदि विषाद' | कब्नस्यति छघनतः 
प्रविधाय चतुष्पथे सदनम्‌ ॥४६॥ वातूल एप किमु कि ग्रहसगृहीतो, 
श्ान्तोडयवा किमु जन' किमथ प्रमत्त | जानाति पश्यति शूणोति च 
जीबितादि, विद्युछ तदपि नो कुरुते स्वकार्यम्‌॥४७॥ दत्त नौषधमस्य 
नैव कथित कस्याप्यय मत्रिणो, नो कुर्यान्छुचमेवमुन्नतमतिलोंकान्त- ' 





१ बुद्धिका बिगड जाना-अकलमें फतूर आ जाना। २ चौराह्टा। ३ उल्लघन- 
छाघकर जाना। ४ पागल। ५ जिसपर भूतका असर हो रहा हो । ६ मत्रवादी-- 
स्याना। » मूलका सक्षिप्तानुवाद इस प्रकार हो सकता है- 

दो० “विपतमई जगमें सुजन, क्या विषाद दुखमादि | 
लेंघनेसे तब को डरे, करि घर चतुपथ माहिं ॥ 


१७ 


जातें काल समीप मनुजके, शिथिल यत्न सब होवें। 

जल छिड़कत दृढ़ चार्मिक बन्धन, जिम ढीले पड जावें॥४८॥ 
कालादिक लहि तेजयुक्त जो, कर्म सिंह बलधारी । 

ताकरि पकड़ो शरणरहित भव, बनमें जन अविचारी ॥ 
“प्रेरी भार्या मेरा धन-मह, मेरा सुत परिवारा ! 

अजेसुत सम उमर “ में भे ' करता, मरण लहै बेचारा ॥४९॥ 
यम कर अतिशय पीड़ित ऐसी, आयु आपनी जानो । 

दिन है गुरुतर खंड तासुके, यह निश्चय उर आनो ॥ 
तिनको नित निज सन्भ्ख खिरते, लखिकर भी भविप्राणी। 
अपनेको थिर मान रहो जो, सो क्यो नहिं अश्ञानी ॥५०।॥ 
इंद्र चंद्र आदिक भी निश्रय, कालगाल जब जावें। 

निबेल जन अल्पायु कटिसम;-की क्या बात सुनावें १॥ 
स्वजन मरणपर ताते भविजन, मोह हथा मत कीजे । 

काल न तनुमें खेल जाकर, शीघ्र आत्म लख लीजे ॥ ५१॥ 
रस्थे निजे | यत्रायान्ति यतोड़िन शिधिल्ता सर्वे मते सब्रिधो, बन्धा- 
अ्रमेविनिर्मिता' परिलसद्रषोम्बुसिक्ता इब ॥ ४८ ॥ स्वकमंब्याप्रेण 
स्फुरितानेजकालादिमहसा, समाप्रात साक्षाच्छरणरहिते ससृति बने। 
प्रिया मे पुत्रा मे दविणमपि मे मे गृहमिदम, वदल्ेव मे मे पशुरिव जनों 
याति मरणम्‌ || १९ ॥ दिनानि खडानि मगुरूणि मृत्युना, विहन्यमान- 
स्थ निजायुषो भृशम्‌। पतन्ति पश्यन्नपि नित्यमग्रतः, स्थिरत्वमात्म- 
न्यभिमन्यते जड़ || ९० ॥ कालेन प्रढुय व्रजान्ति नियत तेडपीन्द्र- 
चन्द्रादय , का वात्तीन्यजनस्थ कीटसइशो5शक्तेरदीर्धायुष. । तस्मा- 
न्मृत्युमुपागते प्रियतमे मोह वृथा मा कृथा:, काल; क्रौडति नात्र येन सहसा 
तत्किचिदन्विष्यताम्‌ || ५१ ॥ सयोगो यदि विप्रयोगविधिना नम 


. ३ चर्मके-चमडेके । ३ बकरीके बच्चेके समान | 


१८ 


जो संयोग वियोग साहित वह, जन्ममत्युयुत मानो | 

संपत विपदासे सुखदुखसे, निश्चय व्याप्त सुजानो ॥ 
वारबार गति जाति अवस्था;-धर बहुविध जगमाहीं । 

जीव नचे, नहिं हषेशोक तब, कबहूँ सन्त मनमाही।। ५२ ॥ 


अपने हितकी चिन्ता निश दिन, लोक करे मनमाहीं । 
पर भावी अनुसार होय सब, यामें संशय नाहीं॥ 

तातें फेले तीव्र मोह वश, वहुविकल्प, तिन त्यागी । 

रागद्रेष विषरहित, सदा सुख,-में तिप्ठें बदभागी ॥ ५३ ॥ 
भविजन [ यह घर नारी सुत अरु, जीवन आदिक जानो | 
पवेनप्रताड़ित ध्वजावख्लसम, चंचल सकल बखानो ॥ 

छोड़ धनादिक मित्रनमें यह, मोह महा दुखदाई । 

जुगल' धर्ममें प्रीति करो अब, अधिक कहे क्या भाई ॥५४॥ । 

तन्मृत्युना, सम्पन्चेद्रिपदा सुख यदि तठा दुःखेन भाष्य ध्रुवम्‌ | ससारे 
>त्र मुहर्महर्बहुविधावस्थान्तरप्रोल़स-द्वेषान्यत्वनटीकृताब्लिनि सत 
शोको न हर्ष कचित्‌ ॥ ७५२ ॥ लोकाश्वेतासि चिन्तयन्धयनुदिन 
कल्याणमेवात्मन', कुर्यात्सा भवितब्यताइड्गतबती तत्तत्र यद्रोच्यते | 
मोहोल्ञासवशादति प्रसरतो हिल्वा विकव्पान्‌ बहुन्‌ , रागद्वेषविषोज्झितै- 
रिति सदा सद्धि. सुख स्थीयताम्‌ ॥ ५३ ॥ लोका गृहप्रियतमामुतजी- 
वितादि,-वाताहतध्वजपटोग्रचल समस्तम्‌ | व्यामोहमत्र परिहत्य- 
धनादिमित्रे धर्म मत कुरुत कि बहुमिवेचोमि ॥ ५४ ॥ पुत्रादिशो- 
कशिखिशान्तकरी यतीन्द्र,-श्रीपद्मनन्दिवदनाम्बुधरप्रसूति: । सद्वो- 





१ घिरा हुआ। २ जिस श्रकार झडेका कपडा तेज हवासे चलायमान होता है, 
उसी अकार यह सब (ल्लीपुत्न धन जीवनादिक) चचल दै, स्थिर रहनेवाले नहीं। 


१९, 


पैशनन्दि मुनिमुख जलेंधरसे, उपजी भविसुखकारी | 
पुत्र मित्र भायांदि शोक आ,-ताप मिठावनहारी ॥ 
अमृतरेष्टि, सुबोध धान्यकी; 'जुगल” जन्मंदातारी । 
जयवन्ती बरत्तों जगमें यह, अँधिरभावना प्यारी ॥ ५५॥ 
इति अनित्यभावना। 
* घशस्य जननीजयतादनित्य,-पचाशदुन्नतथियाममृतैकबष्टि: ॥ ५५ ॥ 
इति श्रीअनित्यपचाशत्‌ ॥ 





१ बादरू | २ वर्षा-बारिश | ३ जननी-उपजानेवाली । ४ अनित्य भावना। 
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किक, चाहता है अपना, कल्याण मित्र, करना । 
जगदेकबन्धु जिनकी, पूजा पवित्र करना ॥ 
दिल खोल करके उसको, करने दो कोह भी हो । 
फलते हैं भाव सबके, कुल जाति कोइ भी हो ॥ 
“-जैनहितेषी । 









श्री अकलंकाय नमः । 
जिन-पूजा5धिकार-मीमांसा । 


क्स्ख्ध्त ल्छ (६3 ८-०:७७---- 


री श्र उत्धानिका । 


हर | मनुष्य जिस मतको मानता हे-जिस धर्मका श्रद्धानी 
0 ४ / और अनुयायी हैं, वह उसी मतवा धर्मके पूज्य ओर 
४ रा ॥ ड़ उपास्य देवताओकी पूजा ओर उपासना करता है। परन्तु 
फ ४2 » .! आजकलके कुछ जनियोका खयाल इस सिद्धान्तके 
भ विरुद्ध हे। उनकी समझमे प्रत्येक जनधर्मानुयायीको 
८... ( जैनीको ) जिनेंद्रदेवकी पूजा करनेका अधिकार 
नहीं है। उनकी कल्पनाके अनुसार बहुतसे लोग जिनेन्द्रदेवके पूजकोकी 
श्रेणीमें अवस्थान नहीं पाते। चाहे वे लोग अन्यमतके देवी देवताओकी 
पूजा ओर उपासना भले ही करे, पर जिनन्द्रदेवकी पूजा ओर उपासनासे 
अपनेको कृतार्थ नहीं कर सकते । & शायद उनका ऐसा श्रद्धान हो कि 
ऐसे लोगोके पूजन करनेसे महान्‌ पापका बन्ध होता हे और वह पाप 
शास्त्रोक्त नियमोका उलछघन करके सक्रामक रोगकी तरह अड़्ासियो-पडोसियों, 
मिलने जुलनेवालो ओर खासकर सजातियोको पिचलता फिरता है । परन्तु 
यह केवल उनका अम है और आज इसी अमको दूर करने अथोत्‌ श्रीजिनेंद्र- 
देवके पूजनका किस किसको अधिकार है, इस विषयकी मीमासा और 
विवेचना करनेके लिये यह निबन्ध लिखा जाता है । 


& इसी अकारके वियारोंसे खातौलीके दस्सा और बीसा जैनियोके 
मुकदमेका जन्म हुआ और ऐसे ही प्रौढ विचारोंसे सथ्ेना जिला मेरठके जिन- 
मंदिरको करीब करीब त्तीनसालतक ताला लगा रहा । 







र्‌ 


पूजन-सिद्धान्त । 


जैनवमेका यह सिद्धान्त है कि यह आत्मा जो अनादि कर्ममलसे 
मलिन हो रहा है और विभावपरिणतिरूप परिणम रहा है, वही उद्चति 
करते करते कमैमलकों दूर करके परमात्मा बन जाता है, आत्मासे भिन्न 
ओर पृथक कोई एक ड्ैेश्वर या परमात्मा नहीं है। आत्माकी परम- 
विशुद्ध अवस्थाका नाम ही परमात्मा है--अरहत, जिनेन्द्र, जिनदेव 
तीथंकर, सिद्ध, सार्व, सर्वज्ञष, वीतराग, परमेष्ठि, परमज्योति, आह, बुद्ध, 
'निरजन, निर्विकार, आपघ्त, ईश्वर, परब्रह्म, इत्यादि उसी परमात्मा या पर- 
भात्मपदके नामान्‍्तर हैं-या दूसरे शब्दोमे यो कहिये कि परमात्मा 
जआत्मीय अनन्तगुणोका समुदाय है । उसके अनन्त गुणोकी' अपेक्षा उसके 
अनन्त नाम हैं | वह परमात्मा परम बीतरागी और शान्तस्व॒रूप है, उसको 
किसीसे राग या द्वेप नही है, किसीकी स्तुति, भक्ति ओर पूजास वह ग्रसन्न 
नहीं होता ओर न किसीकी निन्‍दा, अवज्ञा या कु शब्ठोसे अप्रसन्न 
होता, धनिक श्रीमानो, विद्वानों ओर उच्च श्रेणी या वर्णके मनुष्योको वह 
श्रेमकी दष्टिसे नहीं देखता आर न निर्धन कयालो, मूखों ओर निम्नश्नेणीके। 
मनुप्योको छृणाकी दश्सि अवलोकन करता, न सम्यग्दष्टि उसके क्ृपापात्र 
हैं ओर न सिथ्यादष्टि उसके कोपभाजन, वह परमानद्मय और कृतकूत्य 
है, सासारिक झगडोसे उसका कोई प्रयोजन नहीं । इसलिये जैनि- 
योकी उपासना, भक्ति ओर पूजा, हिन्दू सुसठमान और इसाइयोकी तरह, 
परमात्माको प्रसन्न करनेके लिये नहीं होती | उसका एक दूसरा ही उद्देश्य 
ह जिसके कारण वे ऐसा करना अपना कतेध्य समझते है ओर वह 
संक्षिप्ररूपसे यह है कि --- 


यह जीवाध्मा स्वभावसे ही अनन्त दशेन, अनन्त ज्ञान, अनन्त सुख 
और अनन्त वीयांदि अनन्त शक्तियोका आधार है । परन्तु अनादि कमै- 
मलसे मलिन होनेके कारण इसकी वे समस्त शक्तिया आच्छादित है-क- 
मोंके पटलसे वेष्टित है ओर यह आत्मा ससारमभ इतना किप्त और मोह- 
जालमे इतना फंसा हुआ है कि उन शक्तियोंका विकाश होना तो दूर रहा, 
डनका स्मरणतक भी इसको नहीं होता । केके किचित्‌ क्षयोपशमसे जो 


इे 


कुछ थोडा बहुत ज्ञानादि छाभ होता है, यह जीव उतनेहीम सन्तृष्ट होकर 
बसीको अपना स्वरूप समझने रूगता है । इन्हीं संसारी जीवोमेसे जो 
जीव, अपनी आत्मनिधिकी सुधि पाकर धातुर्भेदीक सबद्श प्रशस्त ध्याना5- 
भिके बलसे, इस समस्त कर्ममछकों दूर कर देता है, उसमें आत्माकी वे 
सम्पूणे स्वाभाविक शक्तियों सर्वतोभावसे विकसित हो जाती हैं और 
तब वह आत्मा खच्छ ओर निर्मेल होकर परमान्मदशाको प्राप्त हो जाता 
ह तथा परमात्मा कहलाता है । केवलज्ञान (सर्वज्ञता) फी ग्राप्ति 
होनेके पश्चात्‌ जबतक देहका सम्बन्ध बाकी रहता है, तबतक उस परमात्मा- 
को सकल्परमात्मा ( जीवन्मुक्त ) था अरहत कहते है ओर जब देहका 
सम्बन्ध भी छूट जाता ह आर मुक्तिकी प्राप्ति हो जाती है तब वही सकल 
परमात्मा निष्कलपरमात्मा ( विदेहमुक्त ) या सिद्ध नामसे विभूषित 
होता है । इस प्रकार अवस्थाभेदसे परमात्माके दो भेद कहे जाते है। 
वह परमात्मा अपनी जीवन्मुक्तावस्थामे अपनी दिव्यवाणीके हारा ससारी 
जीवोको उनकी आत्माका स्वरूप और उसकी प्राप्तिका उपाय बतलाता हैं 
अर्थात उनकी आत्मनिधि क्‍या है, कहा है, किस किस भ्रकारके कर्म 
पटलोसे आच्छादित है, किस किस उपायसे वे कर्मपटर इस आत्मासे 
जुदा हो सकते है, ससारक अन्य समम्त पदा्थोसे इस आत्माका क्‍या 
सम्बन्ध है, हु खका, सुखका ओर संसारका स्वरूप क्या है, केसे दु खकी 
निद्त्ति ओर सुखकी प्राप्ति हो सकती ह-इत्यादि समस्त बातोका विस्ता- 
रके साथ सम्यकृप्रकार निरूपण करता है, जिससे अनादि अविद्याग्रसित 
संसारी जीवोको अपने कल्याणका मार्ग सूझता हे और अपना हित 
साधन करनेमे उनकी ग्रवत्ति होती है । इस प्रकार परमात्माके द्वारा जग- 
तका नि सीम उपकार होता हे । इसी कारण परमात्माके सार्च 
परमहितोपदेशक, परमहितैदी और निर्निमित्तवन्धु हयादि भी नाम 
हैं। इस महोपकारके बदलेमे हम € ससारी जीव ) परमात्माके प्रति 
जितना आदर सत्कार प्रदर्शित करे ओर जो कुछ भी क्ृतज्ञता प्रगट करे 
वह सब तुच्छ है। दूसरे जब आत्माकी परम खच्छ और निर्मेड अब- 
स्थाका नाम ही परमात्मा है ओर उस अवस्थाको प्राप्त करना अर्थात्‌ पर- 
सात्मा बनना सब आत्माओका अभीष्ट है, तब आत्मखरूपकी या दूसरे 


४ 


शब्दोंसे परमात्मस्वरूपकी प्राप्तिकि लिये परमात्माकी पूजा, भक्ति और 
उपासना करना हमारा परम कत्तेव्य है। परमात्माका ध्यान, परमात्माके 
अलोकिकचरित्रका विचार और परमात्माकी ध्यानावस्थाका चिन्त- 
वन ही हमको अपनी आत्माकी याद दिलाता है-अपनी भूली हुईं निधि- 
की स्छृति कराता है। परमात्माका भजन ओर स्तवन ही हमारे लिये 
अपनी आत्माका अनुभवन है । आत्मोन्नतिमे अग्नमर होनेके लिये 
परमात्मा ही हमारा आददो है । आत्मीय गुणोकी आपिके लिये हम उसी 
आदरशको अपने सम्मुख रखकर अपने चरित्रका गठन करते है । अपने 
आदशपुरुषके गुणोमे भक्ति ओर अनुरागका होना स्वाभाविक ओर जरूरी 
है | बिना अनुरागके किसी भी गुणकी प्रासि नहीं हो सकती | जो जिस 
गुणका आदर सत्कार करता है अथवा जिस गुणसे प्रेम रखता है, वह उस 
गुणके गुणीका भी अवश्य आदरसत्कार करता ह ओर उससे प्रेम रखता 
है। क्योकि गुणीके आश्रय बिना कहीं भी गुण नहीं होता। आद्रसत्कार- 
रूप प्रवत्तेनका नाम ही पूजन है । इस लिये परमात्मा, इन्हीं समस्त 
कारणोसे हमारा परमपूज्य उपास्थ देव हैं ओर द्रव्यदप्टिसे 
समस्त आत्माओंके परस्पर समान होनेके कारण वह परमात्मा 
सभी संसारी जीवॉंको समान भावस पूज्य हैं । यही कारण है कि 
परमात्माके जैलोक्यपूज्य और ज़गत्पूज्य इत्यादि नाम भी कहे जाते है। 
परमात्माका पूजन करने, परमात्माके ग्रणोम अनुराग बढाने और परमा- 
स्माका भजन ओर चिन्तवन करनेसे इस जीवात्माको पापोसे बचनेके 
साथ साथ महत्पुण्योपाजेन होता है । जो जीव परमात्माकी पूजा, भक्ति 
और उपासना नहीं करता, वह अपने आत्मीय गुणोसे पराड्मुख ओर अपने 





१ इन्ही कारणोसे अन्य बीतरागी साधु और महात्मा भी जिनमें आत्माकी 
कुछ शक्तिया विकसित हुई हैं और जिन्होंने अपने उपदेश, आचरण 
और शास्त्रनिर्माणसे हमारा उपकार किया है, वे सब हमारे पूज्य है। 


्ज 


णु 


आत्मलाभसे वंचित रहता हे-इतना ही नहीं, किन्तु वह कृतघ्नताके 
दोषसे भी दूषित होता है । 

अत परमात्माकी पूजा, भक्ति ओर उपासना करना सबके लिये उपादेय 
ओर जरूरी है। 

परमात्मा अपनी जीवन्मुक्तावस्था अर्थात्‌ अरहत अवस्थाम सदा और 
सर्वत्र विद्यमान नहीं रहता, इस कारण परमात्माक स्मरणार्थ ओर 
परमात्माके प्रति आदर सत्काररूप प्रवत्तेनके आलम्बनस्वरूप 
उसकी अरहत अवस्थाकी मृर्ति बनाई जाती है। वह मूर्ति परमात्माके 
चीतरागता, शान्तता और ध्यानमुद्रा आदि गुणोका प्रतिबिम्ब होतो 
हे । उसमे स्थापनानिक्षपस मत्रोह्रारा परमात्साकी प्नतिष्ठा की जाती है । 
उसके पूजनेका भी समस्त वही उद्देश्य है, जो ऊपर वर्णन किया गया है, 
क्योकि मूत्तिके पूजनसे धातु पाषाणका पूजना अभिप्रेत (दृष्ट ) नहीं है, 
बल्कि मूत्तिके हारा परमात्माहीकी पूजा, भक्ति और उपासनाकी जाती 
है। इसी लिये इस मृत्तिपजनके जिनपूजन, देवाचेन, जिनार्चा, 
देवपूजा इत्यांद नाम्त कहे जाते ह आर इसीलिये इस पूजनको साक्षात 
जिनदेवके पूजनतुल्य वर्णन किया है। यथा -- 

“भक्त्याउहस्पतिमा पूज्या कृत्रिमाकृत्रिमा सदा । 
यतस्तद्वुणसंकर्पान्यत्यक्षं पूजितों जिनः ॥” 
>5>वमसग्रत्शावकाचार म० हर लक ४२ | 

परमातव्माकों इस परमशान्त आर वीतरागमूक्तिके पूजनमे एक 

बडी भारी खूबी ओर महत््]वकी बात यह है कि जो ससारी जीव संसा- 


रके मायाजाल ओर गृहस्थीके प्रपचरम अधिक फसे हुए हैं, जिनके चित्त 
अति चचल है आर जिनका आत्मा इतना बलाह्य नहीं है कि जो केवल 


१ अहसान फरामोशी-कियें हुए उपकारकों भूल जाना या कऋतघ्लता। 
“अभिमतफरऊसिद्धेरभ्युपाय सुबोव , श्रभवति स च शात्रात्तस्य चोतत्तिराप्तान्‌ । 
इति भवति स पूज्यस्तत्मसादात्प्रबुद्धेने हि कृतमुपकार साधवो विस्मरन्ति ॥? 


>-गोम्मटसार-टीका । 


हि 


शा्ोंसे परमात्माका व्णेन सुनकर एकदस बिना किसी नकरेोके परमात्म- 
स्वरूपका नकशा ( चित्र ) अपने हृदयमे खींच सके या परमात्मस्वरूपका 
ध्यान कर सके, वे ही उस मूर्तिके द्वारा परमात्मस्वरूपका कुछ ध्यान ओर 
चिन्तवन करनेमे समर्थ हो जातेहे ओर उसीसे आगामी दुखो और 


डे 


पापोकी निवृत्तिपूर्वक अपने आत्मस्वरूपकी प्राप्तिम अग्रसर होते है । 


जब कोई चित्रकार चित्र खीचनका अभ्यास करता है तब वह 
सबसे प्रथम सुगम आर सादा चित्रोपरस, उनको डेखडेखकर, अपना चित्र 
स्वीचने का अभ्यास बढाता ड, एकद्स किसी कडिन, गहन ओर गम्भीर चित्रको 
नहीं खीखच सकता । जब उसका अभ्यास बढ जाता ह, तब कठिन, 
सहन ओर रगीन चित्रोफो भी सुन्दरताके साथ बनाने लगता है. ओर 
छोटे चिप्रकों बठा आर बडेको छोटा भी करने लगता है । आगे जब 
अभ्यास करते करते बह चित्रविद्याम प्ररी तारस निपुण आर निष्णात हो 
जाता है, तब वह चलती, फिरती,-दोडती, भागती वस्तुओका भी चित्र 
बडी सफाईके साथ बातकी बातमें ख्खीचकर रख देता ह आर चित्र-नाय- 
कको न देखकर, केवल व्यवस्था ओर हाल ही मालूम करके, उसका सा- 
क्षान जीता जागता चित्र भी अकित कर देता है। इसी प्रकार यह संसा- 
री जीव भी एकदम परमात्मस्थरूपका भ्यान नहीं फर सकता अर्थात 
परमान्‍्माका फोट् अपने हृदयपर नहीं खीच सकता, वह परसात्माफी 
परम वीतराग आर शान्त म्रत्तिपसे ही अपने अभ्यासको बटाता है। 
म्रत्तकि निरस्तर हतशनादि अभ्याससे जब उस मर्तिकी बीतरागछवि 
ओर ध्यानसुहासे वह परिचित हो जाता है, तब शन छान एकान्तमे 
बेठकर उस मूर्तिका फोह अपने हृदयसे खीचने लगता है ओर फिर कुछ 
दरतक उसको स्थिर रखनेके लिय भी समर्थ होने रूमता है। ऐसा करने- 
पर उसका मनोबल ओर आत्मबर बढ जाता है आर वह फिर इस 
योग्य हो जाता ह कि उस मात्तक मूत्तिमान्‌ श्रोअरहंतदेवका समव- 
सरणादि विभूति सहित साक्षात चित्र अपने हृदयमे खीचने लगता है । 
इस प्रकारके ध्यानका नाम रूपस्थध्यान ह ओर यह ध्यान प्राय मुनि 
अवस्थाहीमे होता है । 


हि 


आत्मीय बलके इतने उच्चत हो जानेकी अवस्थासे फिर उसको धातु 
पाषाणकी मूर्तिके पूुजनादिकी वा दूसरे शब्दोंमे यों कहिये कि परमात्माके 
ध्यानादिके लिये मूत्तिका अवलम्बन लेनेकी जरूरत बाकी नहीं रहती; 
बल्कि वह रुपस्थध्यानके अभ्यासमे परिपक होकर और अधिक उन्नति 
करता है आर साक्षात्‌ सिद्धोंका चित्र भी खींचने रूगता है जिसको 
रूपातीतध्यान कहते है । इसप्रकार ध्यानके बलसे वह अपनी आत्मासे 
कर्ममलको छाटता रहता है आर फिर उन्नतिके सोपानपर चढ़ता हुआ 
झुक्लुध्यान लगाकर समस्त कर्मोको क्षय कर देता है ओर इस प्रकार 
आत्मत्वको प्राप्त कर लेता है! अभिप्राय इसका यह है कि सूर्ति- 
पूजन आत्मदर्शनका प्रथम सोपान है और उसकी आवश्यकता 
प्रथमावस्था ( गृहस्थावस्था ) हीमे होती है । बल्कि दूसरे शब्दोमे 
थो कहना चाहिये कि जितना जितना कोई नीचे दर्जमे है, उतना 
उतना ही जियादा उसको मूत्तिपूजनकी या मूत्तिका अवलम्बन 
लेनेकी जरूरत है। यही कारण है कि हमारे आचायोने गृहस्थोके 
लिये इसकी खास जरूरत रकखी हू आर नित्यपूजन करना गृहस्थोका 
मुख्य धर्म वर्णन किया है। 


ते 
सर्वेसाधारणाउधिकार । 
भगवज्ञिनसेनाचार्यने श्रीआदिपुराण (महापुराण)मे लिखा है क्वि- 


“दान पूजा च शीर्ूं च दिने प्वेण्युपोषितम्‌ । 
धर्मश्रतुर्विध: सोज्यमाम्नातो ग्रहमेधिनाम्‌ ।।” 
--पर्व ४१, छोक १०४ । 


अर्थात्‌-दान, पूजन, बतोंका पालन ( बतानुपालनं शीकू ) और पर्वके 
दिन उपवास करना, यह चार प्रकारका गृहस्थोंका धरम है । 


८ 


अमितगतिश्रावकाचारमे श्रीअमितगति आचार्यने भी ऐसा ही 
बर्णन किया है । यथा --- 
“दान पूजा जिनः शीलमुपवासअतुर्विधः । 
आ्रावकाणां मतो धमेः संसारारण्यपावकः ॥” 
++अ० ९, शो ० १) 
भ्रीपद्मनन्दि आचाय पद्मनन्दिपंचाविशतिकामे श्रावकधर्मका वर्णन 
करते हुए लिखते है कि-- 
“देवपूजा गुरूपास्तिः खाध्यायः संयमस्तपः । 
दान चेति गृहस्थानां पट्कमाणि दिने दिने ॥।” 
न+अ० ६, भ० 9 
अरथात-देवपूजा, गुस्सेवा, स्वाध्याय, सयम, तप आर दान, ये 
पदकर्म  गृहस्थोको प्रतिदिन करने योग्य हे-भावार्थ, धार्मि- 
कदष्टिसे ग्रहस्थोके ये सर्वसाधारण नित्य कर्म है । श्री 
सोमदेवसूरि भी यशस्तिल्कम वर्णित उपासकाध्ययनम इन्हीं पदक- 
मोंका, प्राय इन्ही ( उपयुलिखित ) शब्दोम ग्रहस्थोको उपदेश देते 
हे ॥ यथा --- 
“देवसेवा गुरूपास्तिः खाध्याय; संयमस्तपः । 
दान चेति गृहस्थानां पटकमोणि दिने दिने ॥ ” 
->कीप ४६5 , छा० ७। 
गृहस्थोके लिये पूजनकी अत्यन्त आवश्यताकों प्रगट करते हुए श्री- 
पद्मनन्दि आचार्य फिर लिखते है कि-- 
“ये जिनेन्द्र न पश्यन्ति पूजयन्ति स्तुवन्ति न । 
निष्फलं जीवित तेषां तेषां धिकू च गृहाश्रमम्‌ 
“-+ज० ६, #शा० १५ | 
अथोत्‌-जो जिनेख्द्का दशेन, पूजन और स्तवन नहीं करते हैं, उनका 
जीवन निष्फल है ओर उनके गृहस्थाश्रसको घिक्वार है। इसी आवश्यक- 


९ 


ताको अनुभव करते हुए श्रीसकलरूकीर्ति आचार्य सखुभाषितवलीमे 
यहातक लिखते है कि -- 


“पूजां विना न कुर्येत भोगसोख्यादिक कदा ।” 
अर्थात्‌ृ--ग्रृहस्थोको बिना पूजनके कदापि भोग और उपभोगादिक 
नहीं करना चाहिये । सबसे पहले पूजन करके फिर अन्य काये करना 
चाहिये । श्रीध्रमेसअहभ्रावकाचारम ग्ृहस्थाअ्रमका स्वरूप वर्णन 
करते हुए लिखा है कि -- 
“इज्या वात्तों तपो दान॑ खाध्यायः संयमस्तथा । 
(४ ७ ९ $' 
ये पट्कमोणि कुवेन्लन्बहं ते गृहिणो मताः |!” 
>+भअ० ९, कों० २६। 
अर्थात--इज्या (पूजन ), वात्तो (कृषिवाणिज्यादि जीवनोपाय ), 
तप, दान, स्वान्याय, आर सयम, इन छह कर्माको जो प्रतिदिन 
करते है, वे ग्रहस्थ कहलाते है ! भावार्थ-धार्मिक और छाकिक, उभ- 
यदष्टिसे ये ग्रहस्थोके छह नित्यकम हैं । मुरूपास्ति जो ऊपर 
वर्णन की गई है, वह इज्याके अन्तर्गत होनेसे यहा प्रथक नहीं कही गई । 
भगवज़िनसेनाचाये आदिपुराणके पर्च ३८ में निम्नलिखित 
क्षोकों ह्वारा यह सूचित करते है कि ये इज्या, वात्ता आदि कम उपासक 
खसत्रके अनुसार गृहस्थोके पदकर्म है । आरयेषट्रकर्मेरूप म्रवत्तेना ही 
गृहस्थोकी कुलचया है. ओर इसीको गृहस्थोका कुरूधर्म भी 
कहते है -- 
४ज्यां वार्ता च दत्ति च खाध्यायं संयर्म तपः । 
श्रुतीपासकसत्रत्वात्‌ स तेभ्यः समुपादिशत्‌ ॥ २४ ॥ 
विशुद्धा इत्तिरस्थायेपटकमोलुग्रवत्तेनम्‌ । 
गृहिणां कुलचर्येश्टा कुलधर्मोउप्यसों मतः ॥॥ १४४ !।” 
महाराजा चामुण्डरायने चारित्रसारमे आर बिह्ृद्द प० आशाधर- 
जीने सागरधमामस्तमे भी इन्हीं पदकर्मोका वर्णन किया है । इन 
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चदकर्मोम दान और पूजन, ये दो कर्म सबसे मुख्य है। इस विषयम 
प० आशाधरजी सागरघमामसृतमे लिखते है कि - 


“द्ानयजनग्रधानो ज्ञानसुधां आावकः पिपासुः खात्‌।” 


+-ज० १, शो ० १५ ।॥ 


अर्थात्‌--दान और पूजन, ये दो कर्म जिसके मुख्य है ओर ज्ञानाअस- 
तका पान करनेके लिये जो निरन्तर उत्सुक रहता है वह आवक है। भा- 
चार्थ-अआ्रावक वह है जो कृपषिवाणिज्यादिको गाण करके दान आर पूजन 
इन दो कर्मोको नित्य सम्पादन करता है आर शाख्त्राध्ययन भी करता है । 


स्वामी कंदकंदाचायें, रमणसार अथमे, इसस भी बढकर साफ तो- 
रपर यहातक लिखते है कि बिना दान और पूजनके कोई श्रावक 
हो ही नहीं सकता या दूसरे शब्ोम यो कहिये कि ऐसा कोई शवक ही 
नहीं होसकता जिसको दान और पूजन न करना चाहिये | यथा -- 


“द्वाणं पूजा मकर सावयधम्मो ण सावगो तेण विणा। 
झाणज्झयपणं मुकरव जड़ धम्मो त॑ विणा सोचि ॥ १० ॥” 


अर्थात्‌-दान देना और पूजन करना, यह शआआवकका मुख्य धर्म है। 
इसके बिना कोई श्राचक नहीं कहला सकता ओर ध्यानाअंध्ययन 
करना यह मुनिका मुख्य वे ह। जो इससे रहित है, वह मुनि ही नहीं है । 
भावाश-मुनियोके ध्यानाउध्ययनकी तरह, दान देना और पूजन करना 
थे दो कर्म श्रावकोके सर्व साधारण मुख्य धर्म आर निन्यके कर्तव्य कर्म है । 


ऊपरके वाक्योसे भी जब यह स्पष्ट हे कि पूजन करना गृहस्थका धर्म 
तथा नित्य आर आवश्यक कर्म है-विना पूजनके मलुष्यजन्म निष्फल और 
गृहस्थाश्रम घिकारका पात्र हे ओर बिना पूजनके कोड गृहस्थ या श्रावक नाम 
ही नहीं पा सकता, तब प्रत्येक गृहस्थ जनीको नियमपूवेक अवश्य ही नित्यपुजन 
करना चाहिये, चाहे वह अग्रवाल हो, खडेलवाल हो, या परवार आदि 
अन्य किसी जातिका, चाहे स्री हो या पुरुष, चाहे ब्रती हो या अब्नती, 
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चाहे बीसा हो या दस्सा ओर चाहे ब्राह्मण, क्षत्रिय, वश्य हो या झुद्ध, सबको 
पूजन करना चाहिये | सभी गृहस्थ जेनी है, सभी आवक हैं, अत - 
सभी पूजनके अधिकारी है । 


श्रीतीर्थकर भगवानके अथोत्‌ जिस अरहंत परमात्माकी मूर्ति बनाकर 
हम पूजते है उसके समवसरणमे भी, क्या खत्री, क्या पुरुष, क्या ब्रती, 
क्या अव्नती, क्या ऊच ओआर क्या नीच, सभी अकारके मनुष्य जाकर साक्षात्‌ 
भगवानका पूजन करते है । ओर मनुष्य ही नहीं, समवसरणमे पचेन्द्धिय 
तियंच तक भी जाते है-समवसरणकी बारह सभाओम उनकी भी एक सभा 
होती ह-वे भी अपनी शक्तिके अनुसार जिनदेवका पूजन करते हैं। पूजन- 
फलग्राप्तेके विषयम एक मडककी कथा सर्वत्र जेनशास्त्रोमे प्रसिद्ध है । 
पुण्यास्रवकथाकोश, महावीरपुराण, धर्मसंग्रहभ्राचकाचार आदि 
अनेक अ्थोम यह कथा बिस्तारके साथ लिखी है आर बहुतसे ग्रथोमे इसका 
निश्नलिखित प्रकारस उलछेख मात्र किया है | यथा 


रल्करण्डश्रावकाचारमे, 
अहच्चरणसपया महालुभावं महात्मनामवदत्‌ । 
भेकः प्रमोदमत्त: कुसमनकेन राजगृहे |” १२० ॥ 
सागरधमामख्तसे, 
“यथाशक्ति यजेताहेंद्रेवे नित्यमहादिभिः । 
संकल्पतोउर्पितं य्टा भकवत्खमेहीयते ॥” २-२४ ॥ 


कथाका साराश यह है कि जिस समय राजग्ृह नगरमे विपुलाचल 
पर्वतपर हमारे अन्तिम त्तीथंकर श्रीमहाचीर खामीका समवसरण आया 
आर उसके सुसमाचारसे इर्षोछलूसित होकर महाराजा श्रेणिक आनदभेरी 
बजबाते हुए परिजन ओर पुरजन सहित श्रीवीरजिनेन्द्रकी पूजा ओर वन्द- 
नाको चले, उससमय एक मेडक भी, जो नागदतक्ष श्रेष्ठीकी बावड़ीमें 
रहता था और जिसको अपनी पूर्वजन्मकी स्त्री भवद॒त्ताको देखकर जा- 


श्र 


तिस्मरण होगया था, श्रीजिनेंद्रदेवकी पूजाके लिये मुखभे एक कमल 
दबाकर झछलता और कूदता हुआ नगरके लोगोके साथ समवसरणकी 
ओर चल दिया। मार्गम महाराजा श्रेणिकके हाथीके पेरतले आकर वह 
मेडक सर गया और पूजनके इस सकलप ओर उडद्यमके प्रभावसे, 
मरकर सौधमे खगेम महाद्धिक देव हुआ । फिर वह देव समवसरणमे 
आया और अ्रीगणधरदेवके द्वारा उसका चरित्र छोगोको मालूम हुआ | 
इससे अगट हैं कि समवसरणादिमे जाकर तियच भी पूजन करते ओर 
पूजनके उत्तम फलको प्राप्त होते है । 

समवसरणको छोडकर ओर भी बहुतसे स्थानोपर तिर्यचोके पूजन 
करनेका कथन पाया जाता है । पुण्यास्रथ और आरश्रनासार- 
कथाकोशमे लिखा है कि धाराशिव नगरमे एक बेंबी थी जिसमे 
श्रीपाश्वैनाथ स्वार्सीकी रलमयी प्रतिमा एक मजूपेमे रक्‍खी हुई थी | एक 
हाथी, जिसको जातिस्मरण होगया था, प्रतिदिन तालाबस अपनी सूडमे 
पानी भरकर छाता ओर उस वेंबीकी तीन प्रदक्षिणा देकर वह पानी उस- 
पर छोडता और फिर एक कमलका फूलछ चढाकर पूजन करता और मस्तक 
नवाता था। इस प्रकार वह हाथी श्रावकबर्मको पालता हुआ प्रतिदिन उस 
प्रतिमाका पूजन करता था। जब राजा करकंडुको यह समाचार माछूम 
हुआ, तब उसने उस बेंबीक्रों खुदुवाया और उसमेसे वह प्रतिमा निकली । 
प्रतिमाके निकलनेपर हाथीने सन्‍्यास घारण किया आर अन्तम वह हाथी 
मरकर सहस्मारस्वगंम देव हुआ । इसीग्रकार तिर्यचोके पूजनसबंधमे 
ओर भी अनेक कथाएँ है । जब नियच भी पृजन करते ओर पूजनके उत्तम 
फलको प्राप्त होते है, तब ऐसा कान मनुष्य होसकता है कि जिसको 
पूजन न करना चाहिये आर जो भावपूर्वक जिनेंद्रदवका पूजन करके उत्तम 
फलको गआप्त न टो ? अभिश्राय यह कि, आत्महितचिन्तक सभी प्राणि- 
योके लिये पूजन करना श्रेयस्फर है। इसलिये गृहस्थोको अपना कतव्य 
समझकर अवश्य ही नित्यपूजन करना चाहिये। 


१३ 
पूजनके भेद । 


पूजन कई प्रकारका होता है। आदिपुराण, सागरधर्मास्त, धर्म- 
संग्रहभ्ावकाचार, चारित्रसार आदि अन्थोमे नित्य, अष्शान्हिक, 
ऐन्द्र॒प्चज, चतुर्मुंख, आर कल्पंद्रुम, इस प्रकार पूजनके पांच भेद्‌ 
वर्णन किये है। वसुनन्दिश्रावकाचार और घर्मसंग्रहभावकाचार- 


१ नित्यपूजनका खरूप आगे विस्तारके साथ वर्णन किया गया है। 
२-३, “जिनारचा क्रियते भव्यर्या नन्‍्दीश्वरपर्वणि । 
अशहिको सो सेन्द्राये साध्या लेन्द्रधव्जो मह ॥”-सागर वर्मा ०। 
अर्थात्‌ू-नन्दीश्वर पर्वमे ( आषाढ, कार्तिक और फाह्गुण इन तीन महीनोंके 
अन्तिम आठ आठ दिनोमे )जो पूजन किया जाता है, उसको अष्टाहिक पूजन 
कहते है और इद्गादिक देव मिलकर जो पूजन करते है, उसको पेन्द्रध्चज 
पूजन कहते है । 
४. “महामुकुटबद्धेस्तु क्रियमाणो महामह । 
चतुर्मुस स विज्ञेय सर्वतोभद्र इलपि ॥--आदिपुराण । 
“भक्त्या मुकुटबद्धै्या जिनप्रजा विधीयते 
तदाल्या सर्वतोभद्रचतुमुंखमहामद्दा ॥--सागारघ० । 
अथाोव---मुकुटबद्ध ( माडलिक ) राजाओफे द्वारा जो पूजन किया जाता 
है, उसको चतुरसुख पूजन कहते है । इसीका नाम सर्वतोभद्र और 
महामह भी हे। 
७ “दत्वा किमिच्छुक दान सम्राड्मिय प्रवत्त्यते । 


कल्पवृक्षमह सोध्य जगदाशाप्रपूरण ॥”--आदिपुराण । 
“किमिच्छ फेन दानेन जगदाशा प्रपूय य | 
चक्रिमि क्रियते सोडहंग्रज्ञ कल्पद्मो मत ॥--सागारघ० । 


अथात--याचकोकों उनकी इच्छानुसार दान देकर जगतकी आशाकों 
पूर्ण करते हुए चक्रवत्ति सम्नाट्द्वारा जो जिनेद्रका पूजन किया जाता है, उसको 
कबव्पद्ुम पूजन कहते है । 
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में प्रकारान्तरसे नाम, स्थापना, द्वृव्य, क्षेत्र, कॉल और भांव, ऐसे 


१ “उच्चारिऊकण णाम, अरुह्मईण विसुद्धठेसम्मि । 
पुफ्फाईणि खिविजति विण्णेया णामप्रजा सा ॥!! 
+वसुनन्दिश्रा ० । 
अर्थातू--अहतादिकका नाम उच्चारण करके किसा झुद्ध स्थानमें जो पुष्या 
द्किक्षेपण किये जाते 6, उसको नामपूजन कहते है । 

२ तदाकार वा अतदाफ़ार वस्तुम जिनन्द्रादिक गरुणोफ़ा आरोपण और 
सकतप करके जो पृजन किया जाता है, उसको ख्थापनाप्रजन कहते है। 
स्थापनाके दो भेद ह--१ सद्भावस्थापना आर २ असर्भावस्थापना | 
भरहतोकी प्रतिष्ठाविधिको सद्भावस्थापना कहते है । ( स्थापनापूज- 
नका विशेष वणन जाननेके लिये देखो वसुनन्द्श्रावफाचार आदि ग्रथ ।)। 

डे “दृब्वेण य दवस्स य, जा प्रजा जाण दब्बपून्ा सा । 

दव्बेणग गधसलिलाइपुव्वभणिएण कायव्वा ॥ 

तिविदा दब्बवे पूजा सचित्ताचित्तामेस्समएण । 

पत्चक्वजिणाइण सचित्तप्रजा जहाजोग्ग ॥ 

तेसि च सरीराण दब्वसुदस्सव अचित्तपूजा सा । 

जा पुण दोण्ह कीरइ णायव्वा मिस्सपूजा सा ॥ 

““वेंसुनन्दिश्राव० । 
अथोत--द्धव्यसे और द्रव्यकी जो प्रजाकी जाती है, उसफ्े द्वव्यपूजन 

कहते है । जलचदनादिकसे पूजन करनेकों द्वब्यसे पूजन करना कहते हे 
और द्वव्यकी पूजा सचित्त, अचित्त ओर मिश्रके भदसे तीन प्रकार है । 
साक्षात्‌ श्रीजिनेद्रादिके पूजनको सचित्त द्वव्यपूजन कहते है । उन जिनेद्रादिके 
शरीरो तथा द्वव्यश्ष॒तके पूजनको अचित्त द्रव्यपूजन कहते है और दोनोके 
एक साथ पूजन करनेकों मिश्रद्वव्यपूजन कहते है । द्रव्यपूजनके आगम- 
द्रव्य और नोआगमद्रव्य आदिके भेदसे ओर भी अनेक भेद है । 

४. “जिणजणमणिक्खवणणाणुप्पत्तिमोक्खसपत्ति । 

णिसिही सुखेत्तप्जा पुव्वविद्मणेण कायव्वा ॥--वसुनदि भ्रा० । 
अथोत---जिन क्षेत्रोमे जिनेद्र भगवानके जन्म-तप-शज्ञान-निवांण कल्याणक 
हुए है, उन क्षेत्रोमे जलचदनादिकसे पूजन करनेको क्षेत्रपूजन कहते है । 


श्‌ज 


छह प्रकारका पूजन भी वर्णन किया है । परन्त संक्षेपसे पूजनके, मित्य 
ओर नेमित्तिक, ऐसे दो भेद है। अन्य समस्त भेदोका इन्हींसे अन्त- 
भाव है । अष्टान्हिक आदिक चार प्रकारका पूजन नेमिक्तिक पूजन कह- 
लाता है और नामादिक छह प्रकारके पूजनोमे कुछ नित्य नेमित्तिक 
ओर कुछ दोनो प्रकारके होते हैं । प्रतिष्ठा भी नेमित्तिक पूजनका ही एक 
प्रधान भेद है। तथापि नमित्तिक पूजनोमे बहतसे ऐसे भी भेद है जिनमे 
पूजनकी विधि श्राय. नित्यपूजनके ही समान होती है और दोनोके पूजकमे 





ण “गर्भादि पचकल्याणमहता यहिनेष्मवत्‌ । 
तथा नन्‍्दीशरे रह्नन्नयपर्वणि चार्चनम ॥ 
क्पन क्रियते नाना रसरिक्षप्वतादिभि । 
ततन्न गीतादिमान्नल्य कालपूजा भवेदियम ॥ 
--धर्मसग्रहश्रा० । 
अथात्‌ू--जिन तिथियोमे अरहतोके गर्भ, जन्मादिक कल्याणक हुए हे, उनमे 
तथा नदांश्वर, दशलक्षण ओर रल्नत्रयादिक पवाम जिनेद्रदेवका पूजन, इक्षुरस 
आर दुग्ध-घतादिकसे अभिषक तथा गीत, नृद्य ओर जागरणादि मागलिक 
कार्य करनेको कालपूजन कहत॑ 
६. “यदनन्तचतुप्कादेविवाय गुणकीत्तैनम्‌ । 
त्रिकाल क्रियतें देववन्दना भावपूजनम्‌ ॥ 
परमषिपदेजाप क्रियते यत्खशक्तित । 
अयवाइहेह्वुणस्तोत्र साप्यचा भावपूर्विका ॥ 
पिडस्थ च पदस्थ च रूपस्थ रूपवर्जितम्‌ । 
ध्यायते यत्र तद्विद्धि भावारचनमनुत्तरम्‌ ॥! 
--धर्मसग्रहश्ना० । 
अर्थात--जिनेंद्रके अनत दशन, अनत ज्ञान, अनत सुख और अनत बी- 
याँदि गरुणोकी भक्तिपूर्वक स्तुति करके जो त्रिकाल देववन्दना की जाती है, 
उसको तथा शक्तिपूर्वक पच परमेष्ठिके जाप वा स्तवनकों ओर पिंडस्थ, 
पदस्थ, रूपस्थ और रूपातीत ध्यानकों भावपूजन कहते है । पिडस्थादिक ध्या- 
नोका खरूप ज्ञानाणवादिक अथोंमे विस्तारके साथ वर्णन किया है, वहासे 
जानना चाहिये । 


१६ 


भी कोई भेद नहीं होता, जेसे अप्टान्हिक पूजन और काल 
पूजनादिक, इस लिये पूजनकी विधि आदिकी मुख्यतासे पूजनके नित्य- 
पूजन आर प्रतिष्ठटादिविधान, ऐसे भी दो भेद कह्टे जाते हैं आर इन्हीं 
दोनो भेदोकी प्रधानतासे पूजकके भी दो ही भेद चर्णन किये गये है- 
एक नित्य पूजन करनेवाला जिसको पूज़क कहते है ओर दूसरा प्रतिष्ठा 
आदि विधान करनेवाला जिसको पूज़काचाये कहते है । जैसा कि पूजासार 
और धर्मसंग्रहभ्रावकाचारके निम्नलिखित छोकोसे प्रगट है --- 


“पूजकः पूजकाचाये इति द्वेधा स पूजकः । 
आद्यो नित्याचकोन्यस्तु प्रतिष्ठादिविधायकः ॥ १६ ॥” 


पूजासार । 
“नित्यपूजा-विधायी यः पूजकः स हि कथ्यते । 
द्वितीय! पूजकाचायेः ग्रतिष्ठादिविधानकृत्‌ ॥। ९-१४२ ॥ 


"_-“पमसग्रहआ ० | 


चतुमुंखादिक पूजन तथा प्रतिष्ठादि विधान सदाकाल नहीं बन 
सकते ओर न सब गृहस्थ जनियोसे इनका अनुष्ठान हो सकता है-क्योंकि 
कल्पद्ुम पूजन चक्रवत्ति ही कर सकता है, चतुसख पूजन मुकुटबद्ध 
राजा ही कर सकते है, ऐन्द्रध्यज़ पूजाकों इन्द्रादिक देव ही रचा सकते हैं 
इसी प्रकार प्रतिष्ठादि विधान भी खास खास मनुष्य ही सम्पादन कर- 
सकते हैे-इस लिये सर्व साधारण जैनियोके वास्ते नित्यपूजनहीकी 
मुख्यता है । ऊपर उल्लेख किये हुए आचार्यों आदिके वाक्योमे 'दिने दिने! 
और “अन्वहं” इत्यादि शब्दों द्वारा नित्यपूजनका ही उपदेश दिया गया 
है। इसी नित्यपूजनपर मनुष्य, तियंच, सत्री, पुरुष, नीच, ऊंच, धनी 
निधेनी, ब्रती, अव्रती, राजा, महाराजा, चक्रवत्ति ओर देवता, सबका 
समानअधिकार है अथांत्‌ सभी नित्यपूजन कर सकते है । 

नित्यपूजनको नित्यमह, नित्याएचैन ओर सदाचंन इत्यादि भी कहते हैं । 


नित्यपूजनका मुख्य खरूप भगवजिनसेनाचायेने आदिपुराणमें 
इसप्रकार वर्णन किया है 


र्छ 


“तत्र नित्यमहो नाम्‌ गश्वजिनगहं प्रति । 
स्वगृहात्ञीयमानाचा गन्धपुष्पाक्षतादिका ॥” 
+ूअ ३८, हो० २७ । 


अर्थाव--प्रतिदिन अपन घरसे जिनमदिरकों गध, पुष्प, अक्षतादिक 

पूजनकी सामग्री ले जाकर जो जिनेन्द्रदवकी पूजा करना है उसको नित्य- 

- पूजन कहते है । धर्मेसग्रहभ्रावकाचारम भी नित्यपूजनका यही 
स्वरूप वर्णित हैं । यथा 


“जलायधॉतपूताडगृहान्नीतजिनालयम्‌ । 
यदच्यन्ते जिना युकत्या नित्यपूजाउभ्यधायि सा ।॥” 


--+९-२७ | 
प्रतिदिन क्या खत्री, क्या पुरुष, क्‍या बालक, क्या बालिका-सभी 
गृहस्थ जन अपने अपन घरोसे जो बादाम, छुहारा, रोग, इलायची या 
अक्षत ( चावल ) आदिक छेकर जिनमदिरकों जाते है ओर वहां उस 
द्रव्यको, जिनेन्द्रद्बादिकी स्तुतिपूवेक नामादि उच्चारण करके, 
जिनप्रतिमाके सन्मुख चढ़ाते हे, वह सब नित्यपूजन कहलाता 
है। नित्यपूजनके लिये यह कोई नियम नही है कि वह अष्टडव्यस ही 
किया जावे या कोई खास दठ्व्यसे या किसी खास सख्यातक पूजाएँ की जावे, 
बल्कि यह सब अपनी श्रद्धा, शक्ति ओर रुचिपर निर्भर हे-काई एक 
दब्यसे पूजन करता है, कोई दोसे आर कोई आठोसे, कोई थोडा पूजन 
करता ओर थोडा समय लगाता है, कोई अधिक पूजन करता आर 
*» अधिक समय लगाता है, एक समय जो एक द्रव्यस पूजन करता हे वा 
थोडा पूजन करता है दूसरे समय वही अष्टडव्यसे पूजन करने लरूगता है 
ओर बहुतसा समय लगाकर अधिक पूजन करता ह-इसी प्रकार यह भी 
कोई नियम नही हे कि मद्रिनीके उपकरणोस ओर मठिरजीम रकग्ब 
हुए वस््रोको पहिनकर ही नित्यपूजन किया जावे । हम अपने घरस झुद्ध 
बख पहिनकर ओर झुछ वतेनोमे सामझ बनाकर मदिरजीम छा सकते- 
है आर खुशीके साथ पूजन कर सकते है | जो लोग झेसा करनेके लिये 
जि० पू० २ 
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असमर्थ ह या कभी किसी कारणसे ऐसा नहीं कर सकते है, वे मदिरजीके 
उपकरण आदिसे अपना कास निकाल सकते है, इसीलिये मदिरोमे 
उनका अबध रहता है। बहुतसे स्थानोपर श्रावकोके घर विद्यमान होते 
हुए भी, कससे केस दो चार पूजाओके यथासभव नित्य किये जानेके 
लिये, मदिरोमे पूजन सामओीके रक्‍्खे जानेकी जो अथा जारी है, उसको 
भी आज कछके जेनियोके प्रमाद, शक्तिन्यूनता ओर उत्साहाभाव आदिके 
कारण पुक प्रकारका जातीय प्रबध कह सकते है, अन्यथा, शझास्त्रोसे 
इस प्रकारके पूजन सम्बन्बमे, आमतारपर अपने घरसे सामग्री लेजाकर 
पूजन करनेका ही विधान पाया जाता हे-जेसा कि त्रह्मसूरिकृत्‌ त्रिवर्णा- 
चारके निम्नलिसित वाक्यसे भी प्रगट है -- 


“ततश्रैत्यालयं गच्छेत्सवभव्यप्रपूजितम्‌ । 
जिनादिपूजायोग्यानि द्रव्याण्यादाय भक्तितः ॥”! 
ना ४-२५०॥।॥ 


अर्थात--सध्यावन्दनादिके पश्चात्‌ ग्रृहस्थ, भक्तिपूर्वक जिनेन्द्रादिके 
पूजन योग्य ठव्योको लेकर, समस्त भव्यजीवो द्वारा पूजित जो जिनमदिर 
नहा जावे | भावार्थ-गृहस्थोको जिनमदिरमे पूजनके लिये पूजनोचित ठव्य 
लेकर जाना चाहिये। परन्तु इसका अभिप्राय यह नहीं हे कि बिना हव्यके 
मदिरिजीमे जाना ही निषिद्ध हैं, जाना निषिद्ध नही है । क्योकि यदि किसी 
अवस्थामे ठव्य उपलब्ध नहीं है तो केवल भावपूजन भी हो सकता है । 
तथापि ग्रृहस्थोके लिये द्वव्यसे पूजन करनेकी अविक मुख्यता है। इसीलिये 
नित्यपूजनका ऐसा मुरय स्वरूप वर्णन किया है । 


ऊपर नित्यपूजनका जो प्रधान स्वरूप वर्णन किया गया है, उसके 
अतिरिक्त, “जिनबिम्ब ओर जिनालय बनवाना, जिनमन्दिरिके खचेके लिये 
दानपतन्र द्वारा आम गृहादिकका मदिरजीके नाम करदेना तथा दान देते 
समय मुनीश्वरोका पूजन करना, यह सब भी नित्यपूजनमे ही दाखिल 
(परिग्रृहीत ) है ।? जेसा कि आदिपुराण पर्व ३८ के निश्नलिखित 
बाक्योसे प्रगट हैः--- 


जब 
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“चैल्य॑चेत्यालयादीनां भक्त्या निमापणं च यत्‌ । 
शासनीकृत्य दान च॒ ग्रामादीनां सदाउचेनम्‌ ॥ २८ ॥ 
या च पूजा मनीन्द्राणां नित्यदानानुषन्ञिणी । 

स च नित्यमहो ज्ञेयो यथाशक्त्युपकल्पितः ॥ २९ ॥” 
ओऔखसागारधर्मासतमे भी नित्यपूजनके सम्बधमे समभ्र ऐसा ही वर्णन 
" वाया जाता है, बढ्कि इतना विशेष ओर मिलता है कि अपने घरपर या 
मदिरजीमे त्रिकाकू देववन्दना-अरहतदेवकी आराधना-करनेको भी 
नित्यपूजन कहते है । यथा --- 

“ग्रोक्तो नित्यमहो5न्वहं निजग्रहान्नीतेन गन्धादिना । 
पे ३... भवाज्च त्यादिनि 6 

पूजा चेत्यगृहेउ्हेतः खविभवात्त्यादिनिमापणम्‌ ॥ 

भक्त्या ग्रामशहादिशासनविधादान त्रिसंध्याश्रया । 

सेवा स्वेईपि गृहेड्चन॑ च यमिनां निल्यप्रदानानुगम॥२-श७! 
! अर्मसंग्रहश्रावकाचारमे, भी “त्रिसंध्यं देववन्दनम” इस 
पढके द्वारा ९ वे अधिकारके 'छोक ने २५९ से, बत्रिकाल देववन्दनाको 
निल्पूजन वर्णन किया है । और त्रिकारू देववन्दना ही क्या, “बलि, 
अभिषेक (हवन ), गीत, नृत्य, बादित्र, आरती ओर रथयात्रादिक जो कुछ 
भी नित्य ओर नेमित्तिकपूजनके विशेष हे ओर जिनको भक्तपुरुष सम्पा- 
दन करते है, उन सबका नित्यादि पच प्रकारके पूजनमे अन्तभांव निर्दिष्ट 
होनेसे, उनमेसे, जो नित्य किये जाते है या नित्य किये जानेको है, वे 





१ इन दोनों शछोकोका आशय वही है जो ऊपर अतिरिक्त शब्दके अन- 
न्तर “ ?” दिया गया है । 

२ आदिपुराणके श्लोक न २७,२८,२९ के अनुसार | 

३ आदिपुराणमे पूजनके अन्य चार भेदोका वर्णन करनेके अनन्तर छोक 


न. ३३ भें त्रिकार देववन्दनाका वर्णन “त्रिसध्यासेवया समम”” इस पदके 
द्वारा किया है । 


२० 


सी नित्यपूजनमे समाविष्ट हैं ।” जेसा कि निम्नलिखित ग्रमाणोसे 
अगट है -- 
“बलिखपननाव्यादि नित्यं नमित्तिकं च यत्‌ । 
भक्ताः कुवेन्ति तेष्वेव तद्यथाखं विकल्पयेत्‌ ॥” 


--सागारधमा० अ० २, छो० २० । 


“बलिखपनमिलन्यत्रिसंध्यासेवया समग्र । 
० ५ 
उक्तेष्वेव विकल्पेषु ज्ञेयमन्यच्च ताइशम्‌ ॥ 
--आब्पुराण० अ० ३८, छो० ३० । 

ऊपरके इस कथनसे यह भी स्पष्टरूपसे अमाणित होता है कि अपने 
पूज्यके भ्ति आदर सत्काररूप प्रवत्तेनेका नाम ही पूजन है। 
पूजा, भक्ति, उपासना ओर सेवा इत्यादि शब्द भी प्राय एकार्थवाची है 
और उसी एक आशय ओर भावके द्योतक है । इसप्रकार पूजनका स्वरूप 
समझकर किसी भी गृहस्थको नित्यपूजन करनेसे नहीं चूकना चाहिये। 
सबको आनद आर भक्तिके साथ नित्यपूजन अबइय करना चाहिये। 


शूद्राउघधिकार । 


यहापर, जिनके हृदयमे यह आशका हो कि, छझद्ध भी पूजन कर सकते 
है या नहीं ? उनको समझना चाहिये कि जब तियंच भी पूजनके अधि- 
कारी वर्णन किये गये है तब छाद्ठ, जो कि मनुष्य है. ओर तनियचोसे 
ऊंचा दर्जा रखते हैं, केसे पूजनके अधिकारी नहीं है ? क्‍या छडठ़ जैनी 
नहीं हो सकते ? या आवकक घत धारण नहीं कर सकते ? जब झठोको 
यह सब कुछ अधिकार प्राप्त हे आर थे श्रावकके बारह ब्रतोकों धारणकर 
ऊचे दर्जके श्रावक बन सकते है ओर हमेशासे झूड्ध लोग जनी ही नहीं, 
किन्तु ऊचे दर्जेके श्रावक (ख्ुछकतक ) होते आये है, तब उनके लिये 
पुजञनका लिपेध केसे हो सकता है? श्रीकुन्दकुन्द मुनिराजके वचनानु- 
खार, जब बिना पूजनके कोई श्रावक हो ही नहीं सकता, और 


दनपु 
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शूद छोग भी भ्रावक जरूर होते है, तब उनको पूजनका अधि- 
कार स्वत, सिद्ध है । 


अगवानके समवसरणमे, जहां तियच् भी जाकर पूजन करते है, 
वहा जिसप्रकार अन्य मनुष्य जाते है, उसीपरकार झूद॒लोग भी जाते है 
और अपनी शक्तिके अनुसार भगवानका पूजन करते है । श्रीजिनसेना- 
चार्यकृत हरिवशपुराणमे, महावीरस्वामीक समवसरणका वर्णन करते 
हुए, लिखा हे-समवसरणम जब अ्रीमहावीरस्वामीने सुनिध्म और 
अश्रावकधर्मका उपदेश दिया, तो उसको सुनकर बहुतसे ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वइय लोग मुनि होगये ओर चारो वणोंके स््रीपुरुषोने अर्थात्‌ 
ब्राह्मण, क्षत्रिय वश्य और झूद्धोने, आ्रावकके बारह चत धारण किये । 
इतना ही नही, किन्तु उनकी पत्रित्रवाणीका यहातक प्रभाव पडा कि कुछ 
तियचोने भी श्रावकके घत धारण किये। इससे, पूजा-वन्दना ओर धर्म- 
श्रवणके लिये झठ्वोका समवसरणमे जाना प्रगट है । झद्भोके पूजन सम्बं- 
धमे बहुतसी कथाएँ प्रसिद्ध है । पुण्यास्रवकथाकोशमे लिखा है कि 
एक माली (छाद्र ) की ढो कन्‍्याएं, जिनका नाम कुसुमावती ओर 
पुष्पवती था, प्रतिदिन एक एक पुष्प जिनमदिरिकी देहलीपर चढ़ाया 
करती थी । एक दिन वनसे पुष्प छाते समय उनको सर्पने काट खाया 
आर वे दोनो कन्याएँ मरकर इस पूजनके फललसे सोधमेखर्गमे देवी 
हुई ।” इसी शाखमे एक-पहुचरानेवाले नीच कुली ग्वालेकी भी कथा 
लिखी है, जिसने सहस्रकूट चेत्याछयमे जाकर, चुपकेसे नहीं किन्तु 
राजा, सेठ और सुगुप्ति नामा मुनिराजकी उपस्थिति (मौजूदगी ) 
में एक बृूहत्‌ कमर श्रीज्नदेवके चरणोम चढाया और इस पूजनके 
श्भावस अगले ही जन्ममे महाप्रतापी राजा करकुंडु हुआ। यह कथा 
श्रीआराधनासारकथाकोशमे भी लिखी है।इस अथमे ग्वालेकी 
पूजन-विधिका वर्णन इसप्रकार किया है -- 


#तदा गोपालक सोडपि खित्वा श्रीमज़िनाग्रतः । 
भोः सर्वोत्कृष्ट ! मे पद्म ग्रहाणेदमिति' स्फुटम ॥१५॥ 


श्र 


उक्त्वा जिनेंद्रपादाब्जोपरि क्षिछ्लाशु पंकजम्‌ । 
गतो, मुग्धजनानां च भवेत्सत्कम शमेदम्‌ ॥ १६ ॥” 
करकुइुकथा 


अर्थात---जब सुगप्तिमुनिके द्वारा ग्वाडेको यह मालूम होगया कि, 
सबसे उत्कृष्ट जिनदेव ही ह-तब उस ग्वालेने, श्रीजिनेद्रदेवके सम्मुख 
खड़े होकर ओर यह कहकर कि 'हे स्वोत्कृष्ट मेरे इस कमलको' स्वीकार 
करो! वह कमर श्रीजिनदेवके चरणोपर चढा दिया आर इसके पश्चात 
वह गचाला मदिरसे चछा गया । ग्रन्थकार कहते है कि, भला काम 
( सत्कर्म ) मूर्ख मनुष्योको भी सुखका देनेवाला होता है । इसीप्रकार 
शुद्वोंके पूजन सम्बधमे ओर भी बहुतसी कथाएं हैं । 

कथाओको छोडकर जब वत्तेमान समयकी ओर देखा जाता है, तब भी 
यही मालूम होता है कि, आज कर भी बहुतसे स्थानोपर झउठलोंग 
पूजन करते है । जो जैनी झूद्ध है वा शूठोका कर्म करते हुए जिनको 
पीढ़ियों बीत गई, वे तो पूजन करते ही ह, परन्तु बहुतसे ऐसे भी झूठ 
है जो प्रगटपने वा व्यवहारस जेनी न होते वा न कहलाते हुए भी, किसी 
प्रतिमा वा तीर्थस्थानके अनिशय ( चमत्कार ) पर मोहित होनके कारण, 
उन स्थानोपर बराबर पूजन करते ह--चांदनपुर € महावीरर्जा ), केस- 
रियानाथ जादिक जतिशय क्षेत्रो और श्रीसस्मेदशिखर, गिरनार 
आदि तीर्थस्थानोपर ऐसे द्ूद्धपूजकोकी कमी नहीं है। ऐसे स्थानोपर 
नीच ऊच सभी जातियों पूजनकों आती और पूजन करती हुई देखी 
जाती है। जिन लछोगोको चेतके मेलेपर चांद्नपुर जानेका सुअवसर 
प्राप्त हुआ है, उन्होंने प्रत्यक्ष देखा होगा अथवा जिनको ऐसा अवसर 
नहीं मिला वे जाकर देख सकते है कि चन्नञुक्ा चतुदंशीसे लेकर तीन 
चार दिनतक केसी केसी नीच जातियोके मनुष्य आर कितने झूहू, अपनी 
अपनी भाषाओसे अनेक श्रकारकी जय बोलते, आनदमे डउछलते और 
कूदते, मदिरके श्रीमडपमे घुस जाते हैं और वहापर अपने धरसे लाये हुए 
दृब्यको चढ़ाकर तथा प्रदक्षिणा देकर मदिरसे बाहर निकलते है । बल्कि 
वहां तो रथोत्सवके समय यहांतक होता है कि सद्रिका व्यासमाली, 


श्र 


जो चढ़ी हुईं सामग्री लेनेवाला ओर निर्माल्यथ भक्षण करनेवाला ह, स्वय 
चीरभगवानकी प्रतिमाको उठाकर रथमें विराजमान करता है । 
यदि झूठ्धोंका पूजन करता असत्क्म (चुरा काम ) होता ओर उससे 
उनको पाप बन्ध हुआ करता, तो पशुचरानेवाले नीचकुली ग्वालेको 
कमलके फूलसे भगवानकी पूजा करनेपर उत्तम फलकी प्राप्ति न होनी 
और मालीकी लडकियोको पूजन करनेसे स्वर्ग न मिलता। इसीप्रका 
झठोंसे भी नीचापद धारण करनेवाले सेंडक जसे तियेव ८ जानवर ) 
को पूजनके सकल्‍प ओर उद्यम मात्रसे ढेवगनिकी प्राप्ति न होती [ क्योकि 
जो काम डुरा है उसका संकल्प ओर उद्यम भी बुरा ही होता है अच्छा 
नही हो सकता ] और हाथीकों, अपनी सूडम पानी भरकर अभिषेक 
करने ओर कमलका फूल चढ़ाकर बॉबीमें स्थित प्रतिमाका नित्यपूजन करनेसे, 
अगले ही जन्ममे मनुत्यभवके साथ साथ राज्यपद और राज्य न मिलता । 
इससे प्रगट है कि झूठ़ोंका पूजन करना असत्कर्म नहीं हो सकता, बल्कि 
वह सत्कर्म है । आराघनासारकथाकोशस भी ग्वालिके इस पूजन 
कर्मको सत्कर्म ही लिखा है, जसा कि ऊपर उल्लेख किये हुए छोक न ३६ 
के चतुर्थ पदसे प्रगट है । 
इन सब बातोके अतिरिक्त जेनशाख्रोम शूद्रोके पूजनके लिये स्पष्ट 
आज्ञा भी पाई जाती है ! श्रीधर्मसंग्रह्रावकाचारके ५ वे अधि- 
कारमे लिखा ह कि--- 
“अजन याजनं कमाउध्ययना5्ध्यापने तथा । 
दानं ग्रतिग्रहश्रेति पट्कमाणि ट्विजन्मनाम्‌ ॥। २२५ ॥ 
यजनाउवथ्ययने दान परेषां त्रीणि ते पुनः । 
जातितीथप्रभेदेन द्विधा ते ब्रालह्मगादयः ॥ २२६ ॥” 
अथोत्‌--ब्राह्मणोके-पूजन करना, पूजन कराना, पढ़ना, पढाना, दान 
देना, ओर दान लेना-ये छह कर्म हैं। शेष क्षत्रिय, वेश्य और झूद्र, इन 
तीन वर्णोके पूजन करना, पढ़ना ओर दान देना-ये तीन कर्म हैं । और वे 
आाह्मणादिक जाति और ती्थके भेद्से ठो प्रकार हैं। इससे साफ प्गट है 
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कि पूजन करना जिसप्रकार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वश्योंका घा्मिक कर्म हे 
उसीप्रकार बह झूद्रोंका भी धार्मिक के है। 


इसी धरमसंग्रहभ्रावकाचारके ९ वे अधिकारके कछोक न १४२ मे, 
जैसा कि ऊपर उछेख किया गया है, श्रीजिनेन्द्रदेवकी पूजा करनेवाले- 
के दो भेद वर्णेन किये है-एक नित्यपूजन करनेवाला, जिसको पूजक 
कहते है। ओर दूसरा प्रनिष्ठादि विधान करनेवाला, जिसको पूजकाचाये 
कहते है | इसके पश्चात दो शछोकोमे, ऊुचे दर्जेके नित्यपूजककों लक्ष्य 
करके, प्रथम भेद अधथांत पूजकका स्वरूप इसग्रकार वर्णन किया है -- 


“ब्राह्मणादिचतुवण्य आद्य! शीलब्रतान्वितः । 
सत्यशाचव्ठाचारों हिंसाद्र्रददरगः ॥ १४३ ॥ 
जात्या कुलेन पूतात्मा शुचिबन्धुसहजन:ः । 
गुरूपदिष्टमंत्रण युक्तः स्यादेष पूजकः ॥ १४४ ॥” 


अर्थात--प्राह्मण, क्षत्रिय वइय और झट, इन चारो वर्णोमेसे किसी 
भी वर्णका घारक, जो--दिग्विरति, देशविरति, अनर्थद्‌डविरति, 
सामायिक, ओपधोपवास, भोगोपमोगपरिमाण आर अतिथिसविभाग, 
इसप्रकार सप्तशीऊर ब्रतकर सहित हो सत्य ओर शोचका इृढतापूर्वक 
( निरतिचार ) आचरण करनेवाला हो, सत्यवान्‌ शोचवान्‌ ओर दढाचारी 
हो, हिला, झठ, चोरी, कुशीरू आर परिग्रह, इन पाच अब्तो (पापों ) 
से रहित हो, जाति आर कुलसे पविन्न हो, बन्धु मित्राढिकस शुद्ध हो 
और गुरु उपठेशित मतन्नसे युक्त हो वा ऐस मत्रसे ज्ञिसका सस्कार हुआ हो 
वह उत्तम पूजक कहलाता हैं। इसीप्रकार पूजासार ग्रथमें भी पूज- 
कके उपयुक्त दोनो भेदोका कथन करके, निम्न लिखित दो छोकोम नित्य- 
पूजकका, उत्कृष्टापेक्षा, प्राय समस्त यही खरूप वर्णन किया है। यथा.-- 


“ब्राह्मण: क्षत्रियो वेश्यः शुद्रो वाउपचचः सुशीलवान । 
इत्वतो दढ़ाचारः सत्यशोाचसमन्वितः ॥ १७ ॥ 
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कुलेन जात्या संशुद्धो मित्रवन्ध्वादिभिः शुचिः | 
गुरूपदिष्टमंत्रात्य/ आरणिवाधादिद्रग! ॥ १८ ॥” 


ऊपरके इन दोनों अथोके प्रमाणोसे भली भाति स्पष्ट है कि, झदोकों भी 
श्रीजिनेद्रदेवके पूजनका अधिकार प्राप्त ह. और वे भी नित्यपूजक होते है। 
साथ ही इसके यह भी प्रगट है कि छझद्ध छोग साधारण पूजक ही नहीं, 
बटिक ऊच दर्जेके नित्यपुजक भी होते है । 


यहापर यह श्रश्न उठ सकता है कि, ऊपर जो पूज़कका खरूप वर्णन किया- 
गया ह वह पूजक मात्रका स्वरूप न होकर, ऊचे दर्जेके नित्यपूजकका ही 
स्वरूप है वा उत्कृष्टकी अपेक्षा कथन किया गया है, यह सब, किस आधा- 
रपर माना जावे? इसका उत्तर यह है कि-धम्मसंग्रहअआावकाचारके 
कछोक न १४४ में जो “एथ ' शब्द आया है वह उत्तमताका वाचक है। 
यह शब्द “एतदू” शब्दका रूप न होकर एक प्थक ही शब्द है। बामन 
शिवराम आपडे कृत कोंगसे इस शब्दका अर्थ अग्नेजीम (९५४ )]० 
ओर (० ])€ तैएथा'८रध किया है। सस्कृतमे इसका अर्थ प्रशस्त, प्रशसनीय 
ओर उत्तम होता है। इसीप्रकार पूजासार ग्रथके छोक न २८ मे जहां- 
पर पूजक ओर पूजकाचाययेका स्वरूप समाप्त किया है वहापर, अन्तिम 
वाक्य यह लिखा है कि, “एवं लक्षणवानायों जिनपूजासु शस्यते।”? 
(अथात ऐसे लक्षणोसे लक्षित आयेपुरुष जिनेन्द्रदेवकी पूजाम प्रशस- 
नीय कहा जाता है |) इस वाक्यका अन्तिम शब्द “इशस्यले” साफ 
जतला रहा ह कि ऊपर जो स्वरूप वर्णन किया है वह प्रशस्त ओर उत्तम 
पूजकका ही स्वरूप है। दोनो ग्रथोमे इन दोनो शब्दोसे साफ श्रकट है कि 
यह स्वरूप उत्तम पूजकका ही वर्णन किया गया है । परन्तु यदि ये दोनों 
शब्द (एप ओर शख्वते ) दोनो अथोमे न भी होते, या थोडी देरके लिये 
इनको गाण किया जाय तब भी, ऊपर कथन निलेः- 
आचार्यके वाक्य ओर नित्यपूजनके स्वरूपफू 
निकलता है कि, यह स्वरूप ऊचे दर्जेओं 
लिखा गया है। लक्षणसे इसका कुछ 
सर्व देशमे व्यापक होता है । ऊपरका स्व 
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साधारण पूजकमे भी पाया जावे, इसलिये वह कदापि पूजकका लक्षण 
नहीं हो सकता। यदि ऐसा न माना जावे अथोत्‌-इसको ऊचे दजेके नित्य- 
पूजकका स्वरूप स्वीकार न किया जावे बल्कि, नित्य पूजक मात्रका स्वरूप 
वा दूसरे शब्दोमे पूजकका लक्षण माना जावे तो इससे आज कलके प्राय* 
किसी भी जैनीको पूजनका अधिकार नहीं रहता। क्योकि सप्त शीलब्त और 
हिसादिक पच पापोके त्याग रूप पच अणुब्चत, इसप्रकार श्रावकके बारह 
अतोंका पूर्णतया पालन दूसरी (चत) प्रतिमाम ही होता है ओर वत्तेमान 
जैनियोमे इस अतिमाके धारक, दो चार त्यागियोकों छोडकर, शायद कोई 
बिरले ही निकले ! इसके सिवाय जनसिद्धान्तोसे बडा भारी विरोध आता 
है । क्योकि जनशाखोमे मुख्यरूपसे श्रावकके तीन भद वर्णन किये ह--- 


१ पराक्षिक, २ नेष्टिक और ३ साथक । श्रावकथर्म, जिसका पक्ष 
और प्रतिज्ञाका विषय है अथात्‌-श्रावकधंकों जिसने स्वीकार कर रक्‍्खा 
है और उसपर आचरण करना भी प्रारभ कर दिया है, परन्तु उस धर्मका 
निर्वाह जिससे यथेष्ट नहीं होता, उस प्रारब्ध देश सयमीको पाक्षिक कहते 
है। जो निरतिचार श्रावकधर्मका निवोह करनेमे तत्पर है उसको नेष्टिक 
कहते है ओर जो आतव्मध्यानसे तत्पर हुआ समाधिपूर्वंक मरण खाधन 
करता है उसको साधक कहते है । नेष्टिकश्नावकके दशेनिक, व्रतिक 
आदि ११ भेद है जिनको ११ प्रतिमा भी कहते है। घतिक शअआावक 
अथोत्‌-दूसरी प्रतिमावालेसे पहली प्रतिमावाला, और पहली प्रतिमावालेसे 
याक्षिक श्रावक, सींचे दर्जेपर होता है। दूसरे शब्दोम यो कहिये कि 
पाक्षिकश्रावक, मूल भेदोकी अपेक्षा, दशनिकसे एक ओर ब्रतिकसे 
दो दर्जे नीचे होता है अथवा उसको सबसे घटिया दर्जेका श्रावक कहते हैं। 
परन्तु शास्त्रोमे खतिकके समान, दशोनिकहीको नहीं किन्तु, पाक्षिकको 
भी पूजनका अधिकारी वर्णन किया है, जसा कि धमसंग्रहभ्रावका- 


“पाक्षिकादिभिदा त्रवा श्रावकस्तत्र पाक्षिक । 
तद्धर्मगृह्मस्तन्निष्ठो नष्ठिक साधक, खयुक ॥ २० ॥ 
““सागारधर्मादते । 
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चार (अ० ५) में निम्नलिखित शछोकों द्वारा उनके स्वरूप कथनसे 
अगट है --- 


सम्यग्दृष्टिः सातिचारमूलाणुग्रतिपालकः । 

अचादिनिरतस्त्वग्रपद॑ कांक्षी हि पाक्षिक: ॥ ४ ॥* 
“पाक्षिकाचारसम्पत्या निमेलीकृतदशनः 

विरक्तो भवभोगाभ्यामहेंदादिपदाचेकः ॥ १४ ॥ 

मलान्म॒लगुणानां निमृलयन्नग्रिमोत्सुकः । 

न्याय्यां वार्ता वषु:खित्य दधदशनिको मतः ॥ १५॥ 
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ऊपरके छोकोंमे, “अचादिनिरतः” (प्जनादिस तत्पर ) इस पदसे 
पाक्षिकआावकके लिये पूजन करना जरूरी रक्‍खा हे। ओर “अहेदादि 
पदा5चक'”” (अहेन्तादिकके चरणोका पूजनेवाला ) इस पदसे, दशेनिक 
श्रावकके लिये पूजन करना आवश्यक कर्म बतलाथा है। सागारधर्मासुतके 
दूसरे अध्यायमे, जिसका अन्तिम काव्य, “खसैप' प्राथमकल्पिक' ” 
इत्यादि है, पाक्षिकश्रावकका सदाचारवर्णन किया है । उसमे भी, 
“यजेत देव॑ सेचेत गुरूनः ” इत्यादि छोको द्वारा, पाक्षिकश्रावकके 
लिये नित्यपूजन करनेका विधान किया ह. । भगवज्िन्नसनाचार्य भी 
आदिपुराणमे निम्न लिखित कछोक द्वारा सूचित करते हे कि, पूजन 
करना प्राथमकल्पिकी (पाक्षिकी ) इृत्ति अथोत पाक्षिकआवकका कम 
जा श्रावक मात्रका प्रथम कर्म हे। यथा -- 


“एवं विधविधानेन या महेज्या जिनेशिनाम्‌ । 
विभिज्ञास्तामुशन्तीज्यां वृत्ति ग्राथमकल्पिकीम्‌ ॥” 
प. ३८-३४ 
यह तो हुई पाक्षिकआवककी बात, अब अविरतसस्यम्दष्टिको 
लीजिये अथोत-ऐसे सम्यग्दष्टिको लीजिये, जिसके किसी प्रकारका कोई 


बत होना तो दूर रहा, ब्रत वा संयमका आचरण भी अभीतक जिसने 
प्रारभ नहीं किया। जैनशास्तरोंस ऐसे अजन्नतीको भी पूजनका अधिकारी 
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वर्णन किया है। प्रथमानुयोगके ग्रथोसे प्रगट है कि, स्वर्गादिकके प्राय 

सभी देव, देवांगना सहित, समवसरणादिम जाकर साक्षात्‌ श्रीजिनेंद- 
दवका पूजन करते है, नंदीश्वर ीपादिकमे जाकर जिनविम्बोका अर्चन 
करते है ओर अपने विमानोके चैत्यालयोम नित्यपूजन करते हैं । जगह 
जगह शाखोमे नियमपूर्वक उनके पूजनका चिघधान पाया जाता है । परन्तु 
वे सब अश्वती ही होते हे -उनके किसी प्रकारका कोई ब्रत नहीं होता । 
दुवोको छोडकर अन्नती मनुप्योके पूजनका भी कथन शास््रोम स्थान स्थान- 
पर पाया जाता है । समवसरणमे अब्ती मनुष्य भी जाते है और जिन- 
वाणीको सुनकर उनमेसे बहुतसे ब्रत ग्रहण करते है, जसा कि ऊपर उल्लेख 
किये हुए हरिवंशपुराणके कथनसे प्रगट है। महाराजा श्रेणिक भी 
अचती ही थे, जो निरन्तर श्रीवीरजिनेद्रक समवसरणमे जाकर भगवानका 
साक्षात्‌ पूजन किया करते थे । आर जिन्होंने अपनी राजधानीम, स्थान 
स्थानपर अनेक जिनसदिर बनवाये थ, जिसका कथन हरिवशपुराणा- 
दिकमे मौजूद है । सागारधमौम्ठतमे पूजनके फलका वर्णन करते हुए 
साफ लिखा है कि --- 


दा [कप 
“इक्पूतमपि यश्टास्महतो5भ्युदयश्रियः । 
अ्रयन्लहंपूर्विकया कि पुनव्रतभूषितम्‌ ॥ ३२ ॥” 

अथोत--अहँतका पूजन करनेवाले अविरतसम्यग्दष्टिकों भी, पूजा, 
घन, आज्ञा, ऐश्वने, बल आर परिजनादिक सम्पदाएँ-मे पहले, ऐसी शी- 
प्रता करती हुई आशाप्त होती है। और जो ब्रतसे भूषित है उसका कहना 
ही क्या? उसको वे सम्पदाएँ ओर भी विशेषताके साथ प्राप्त होती है । 

इससे यही सिद्ध हुआ कि-घर्मसग्रहआवकाचार और पूजासारमे 
वर्णित पूजकके उपयुक्त म्वरूपकों पूजकका लक्ष्ण माननेसे, जो ब्रतीआभावक 
वूसरी प्रतिसाके धारक ही पूजनके अधिकारी ठहरते थे, उसका आगमसे 
विरोध आता है । इसलिये वह स्वरूप पूजक मात्नका स्वरूप नहीं है किन्सु 
ऊचे दर्जेके नित्य पूजकका ही खरूप है । और इसलिये झूद्ध भी 
ऊचे दर्जेका नित्यपूजक हो सकता है । 

यहापर इतना ओर भी श्रगठ कर देना जरूरी ह कि, जन शास्त्रोंम आच- 
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रण सम्बधी कथनशेलीका लक्ष्य प्राय उत्कृष्ट ही रक्खा गया मारूम होता है। 
प्रत्येक प्रथम उत्कृष्ट, मध्यम और जघन्यरूप समस्त भेदोंका वर्णेन नहीं 
किया गया है | किसी किसी अथमे ही यह विशेष मिलता है। अन्यथा 
जहा तहा सामान्यरूपसे उत्कृष्टका ही कथन पाया जाता है । इसके कार- 
णोपर जहातक विचार किया जाता है तो यही मारूम होता है कि, प्रथम 
तो उत्कृष्ट आचरणकी प्रधानता है । दूसरे समस्त भेद-प्रभेदोका वर्णन 
करनेस ग्रथका विस्तार बहुत ज्यादह बढता है और इस ग्रथ-बिम्तारका 
भय हमेशा अथकत्ताओको रहता है । क्योकि विस्तृत अथके सम्बधमे 
पाठकोसे एक प्रकारकी अरुचिका प्रादुभोव हो जाता है और सर्व साधार- 
णकी प्रवृत्ति उसके पठन-पाठनमे नहीं होती । तथा ऐसे ग्रथका रचना भी 
कोई आसान काम नहीं है--समस्तविषयोका एक ग्रथमे समावेश करना 
बढा ही दु साध्य कार्य है। इसके लिये अधिक कार, अधिक अनुभव ओर 
अधिक परिभश्रमकी सविशेषरूपसे आवश्यक्ता ह। तीसरे ग्रथोकी रचना प्राय 
ग्रथकारोकी रुचिपर ही निर्भर होती हे--कोई ग्रथकार सक्षेप्रिय होते है 
ओर कोई जिस्तारप्रिय-टनकी इच्छा है कि वे चाहे, अपने अथमे, जिस 
बिष्यको मुख्य रक्खे ओर चाहे, जिस विपयको गोण | जिस विषयको अथकार 
अपने ग्रथमे मुख्य रखता है उसका प्राय विस्तारके साथ वर्णन करता है। 
और जिस विपयको गोण रखता है उसका सामान्यरूपसे उत्कृष्टकी अपेक्षा 
कथन कर देता है। यही कारण है कि कोई विषय एक अथमे घिस्तारके 
साथ मिलता है ओर कोई दूसरे ग्रथम । बल्कि एक विषयकी भी कोई 
बात किसी प्रथम मिलती है और कोई किसी ग्रथमे । दृष्टान्तके तारपर 
पूजनके विषयहीको लीजिये--खवामी समनन्‍तभद्वाचार्यने, रल्करं- 
डश्रावकाचारमे, देवाधिदेव चरण 'तथा“अहेबरणसपयों ” 
इन, पूजनके प्रेरक ओर पूजन-फल प्रतिपादक, दो कोकोके सिवाय इस 
विषयका कुछ भी चर्णन नहीं किया । श्रीपद्मनन्दिआचायेने, पद्मन- 
दिपंचविशतिकामे, ग्रहस्थियोके छिये पूजनकी खास जरूरत वर्णन 
की है और उसपर जोर दिया है । परन्ठु पूजन ओर पूजकके भेदोका कुछ 
वर्णन नहीं किया । बसुनन्दिआचायने, बसुनन्दिभ्रावकाचारमे, 
भगवजिनसेनाचायने आदिपुराणमें इसका कुछ कुछ विशेष वर्णन 
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किया है । इसीप्रकार सागारधमोसत, धर्मसंग्रहश्रावकायार और 
पूजासार वगरह अ्थोसे भी इसका कुछ कुछ विशेष वर्णन पाया जाता 
है, परन्तु पूरा कथन किसी भी एक अथमे नहीं मिलता । कोई बात 
किसीम अधिक है ओर कोई किसीमे । इसीग्रकार ग्यारह प्रतिमाओके 
कथनको छीजिये-बहुदसे अ्थोमे इनका कुछ भी वर्णन नहीं किया, केवल 
नाम मात्र कथन कर दिया वा अ्रतिमाका भेद न कहकर सामान्य रूपसे 
श्रावकके १२ ब्रतोका वर्णन कर दिया हैं। रलकरडअआ्रावकाचारमे इनका 
बहुत सासान्यरूपसे कथन किया गया है । बसुनन्दिश्रावकाचारसे 
उससे कुछ अधिक वर्णन किया गया है। परन्तु सागारध्मासतमे, 
अपेक्षाकृत, प्राय अच्छा खुलासा मिलता है | ऐसी ही अवस्था अन्य और 
भी विषयोकी समझ लेनी चाहिएु। अब यहापर यह प्रश्न उठ सकता है 
कि, ग्रथकार जिस विषयको गाण करके उसका सामान्य कथन करता है 
वह उसका उत्क्ृष्टकी अपेक्षासे क्यो कथन करता है, जघन्यकी असपेक्षासे 
क्यो नहीं करता? इसका उत्तर यह है कि, प्रथमतो उत्कृष्ट आचरणकी 
प्रधानता है । जबतक उस्कृष्ट दर्जे आचरणमे अनुराग नहीं होता तबतक 
नीचे दजके आचरणकों आचरण ही नही कहते, + इससे उसके लिये साधन 
अवश्य चाहिये। दूसरे ऊचे दर्जे आचरणमे क्रिचित्‌ भी स्खलित होनेसे 
खत, ही नीच दर्जेका आचरण हो जाता है। ससारीजीवोकी प्रवृत्ति और 
डनके सस्कार ही प्राय उनको नीचेकी ओर ले जाते है, उसके लिये निय- 
मित रूपसे किसी विशेष उपदेशकी जरूरत नहीं। तीखरे ऊचे दर्जको 





+ सागारधर्मासतके प्रथम टोककी टोकामे लिखा है, “यतिधरमौ- 
नुरागरहितानामागारिणां देशविरतेरप्यसम्यक्रूपत्वालू । सर्वे 
विरतिलालूसः खलु देशविरतिपरिणामः ।” अर्थात्‌ यतिवममे 
अनुराग रहित गृहस्थियाका दशश्नत' भी मिथ्या है। सकलविरतिमे 
जिसकी छालसा है वही देशविरतिके परिणामका वारक हो सकता है । 
इससे भी यही नतीजा निकलता है कि, जधन्य चारित्रका धारक भी कोई तब ही 
कहलाया जा सकता है जब वह ऊचे दर्जेके आचरणका अनुरागी हो और 
क्षक्ति आदिकी न्‍्यूनतासे उसको वारण न कर सकता हो । 
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छोड़कर अक्रमरूपसे नीचे दर्जेका ही उपदेश देनेबालेको जनशासनसमे 
दुबुंद्ध ओर दण्डनीय कहा है, जैसा कि स्वामी अस्ततचंद्रआचायके 
निम्न लिखित वाक्योसे ध्वनित ह --- 
“यो म्रुनिधममकथयस्च॒पदिशति ग्रहथधमेमल्पमतिः । 
तस्य भगवत्यवचने ग्रदर्शितं निग्रहस्थानम्‌ ॥| १८ ॥ 
अक्रमकथनन यतः ग्रोत्सहमानो5तिदूरमपि शिष्यः । 
अपदेडपि संग्रतप्तः प्रतारितो भवति तेन दुमेतिना ॥१९%॥” 


“--पुरुषपावमिद्धयपाय ॥ 
यह शासन दड भी सक्षेप ओर सामान्य लिखनेवालोंकों उत्कृष्टकी 
अपेक्षासे कथन करनेमे कुछ कम प्रेरक नहीं हे । इन्हीं समस्त कारणोसे 
आचरण सम्बधी कथनशलीका प्राय उत्कृष्टाध्पेक्षासे होना पाया जाता है। 
किसी किसी ग्रथमे तो यह उत्कृष्टता यहातक बढ़ी हुईं है कि साधारण 
पूजकका खरूप वर्णन करना तो दूर रहा, ऊचे द्जेके नित्यपुजकका 
भी स्वरूप वर्णन नहीं किया है । बल्कि पूजकाचार्यका ही स्वरूप 
लिखा है। जैसा कि बसुनन्दिश्रावकाचारमे, नित्यपूजकका स्वरूप न 
लिखकर, पूजकाचार्य (ग्रतिष्ठाचार्य ) का ही स्वरूप लिखा है । इसीप्रकार 
एकसंधिभद्वारककृत जिनसंहितामे पूजकाचार्यका ही खरूप वर्णन 
किया हैं। परन्तु इस सहिताम इतनी विशिष्टता आर ह कि, पूजक 
शब्दकर ही पूजकाचायेका कथन किया है । यद्यपि 'पूजक! शब्दकर 
पूजक ( नित्यपूजक ) ओर पूज़काचाये (अतिष्ठादिविधान करनेवाला पूजक ) 
दोनोका ग्रहण होता ह-जेसा कि ऊपर उछेख किये हुए पूजासार अथके 
पूज़कः पूजकाचाये. इति द्वेधा स पूजक..” इस वाक्यसे प्रगट 
हँ--तथापि साधारण ज्ञानवाले मनुष्योको इससे अम होना सभव है। 
अत, यहापर यह बतला देना जरूरी है कि उक्त ज़िनसंहितामें जो पूजक- 
का खरूप वर्णन किया है वह वास्तवम पूजकाचार्यका ही स्वरूप है। 
वह स्वरूप इस सहिताके तीसरे परिच्छेदर्म इसप्रकार लिखा हे ! 
“अथ वशक्ष्यामि भूषाल ! शणु पूजकलक्षणम्‌ । 


लक्षितं भगवदिव्यवचखखिलगोचरे ॥ १ ॥ 


श्र 


त्रेवणिको5भिरूपाड़ः सम्यग्टृष्टिरणुत्रती । 
चतुरः शौचवान्विद्ान योग्यः स्याजिनपूजने ॥ २॥ 
न शद्रः सान्नदुद्ष्टिन पापाचारपण्डितः । 
न निक्ृष्टक्रियावृत्तिनातंकपरिदृषितः ।॥ ३े ॥ 
नाउधिकाड्री न हीनाह़गे नाउतिदीधों न वामनः । 
नाउविदग्धो न तन्द्रालनातिबृद्धो नबालकः ॥ ४ ॥ 
ना5तिलुब्धो न दृशत्मा नाउतिमानी न मायिकः 
नाज्शुचिने विरूपाड़ो नाउजानन जिनसंहिताम ॥५॥ 
निषिद्धः पुरुषों देव यचर्चेत्‌ त्रिजगत्प्रभुम । 
राजराष्ट्रविनाशः ख्थान्कतेकारकयोरपि || ६ ॥ 
तसादथल्रेन गृद्दीयात्यूजक॑ त्रिजगद्दुरो: । 
उक्तलक्षणनेवाउ5्ये: कदाचिदपि नाउपस्म्‌ ॥ ७ ॥ 
“यदीन्द्रबन्दाअचितपाद पंकर्ज 

जिनेशरं प्रोक्तमुणः समचेयेत्‌ । 

नृपश्व राष्ट्र च सुखास्पदं भवेत्‌ 

तथब कत्ता च जनश्व कारकः ॥ ८ ॥ 


भावार्थ इसका यह है कि, “हे राजन, मे अब श्रीजिनमगवानके 
चचनानुसार पूजकका रूक्षण कहता हू, उसको तुम सुनो । “जो तीनो 
वर्णम्ेसे किसी वर्णेका धारक हो, रूपवान शो, सम्यग्दष्टि हो, पच्र अणु- 
ब्रतका पालन करनेवाला हो, चतर हो, शोचवान हो ओर चिट्दान हो वह 
लजिनदेवकी पूजा करनेके योग्य होता है । (परन्तु ) झृद्ध, मिध्यादृष्टि, 
पापाचारम प्रवीण, नीचक्रिया तथा नीचकर्म करके आजीबिका करने- 
बाला, रोगी, अधिक अगवाला, अगहीन, अधिक लूम्बेकुदका, बहुत छोटे- 
कुदुका (बामना ), भोला वा मूखे, निद्रालु वा आलूसी, अतिवृद्ध, बालक, 
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अतिलोभी, दुष्टात्मा, अतिमानी, सायाचारी, अपविन्न, कुरूप और जिन- 
संहिताकों न जाननेवाला पूजन करनेके योग्य नहीं होता है । यदि निषिद्ध 
पुरुष भगवानका पूजन करे तो राजा ओर देशका तथा पूजन करनेवाले 
और करानेवाले दोनोका नाश होता है । इसलिये पूजन करानेवालेको 
यलके साथ जिनेंद्रदेवका पूजक ऊपर कहे लक्षणोंचाला ही अहण 
करना चाहिये-दूसरा नहीं । यदि ऊपर कहे हुए गरुणोवाला पूजक, इन्द्र 
समूहकर वदित श्रीजिनदेवके चरणकमलकी पूजा करे, तो राजा और देश 
तथा पूजन करनेवाछा ओर करानेवाछा सब सुखके भागी होते है ।” 


अब यहापर विचारणीय यह है कि, यह उपयुक्त खरूप साधारण- 
नित्यपूजकका है या ऊंचे दर्जक नित्यपूजकका अथवा यह स्वरूप 
पूजकाचायेका है । साधारण नित्यपूजकका स्वरूप हो नहीं 
सकता । क्योकि ऐसा माननेपर आगमसे विरोधादिक समस्त वही 
ढोष यहा भी पूर्ण रूपसे घटित होते है, जो कि धर्मसंग्रहभ्रावकाचार 
और पूजासारमे वर्णन किये हुए ऊचे दर्जेके नित्यप्रजकके स्वरूपको 
नित्यपूजक मात्रका स्वरूप स्वीकार करनेपर विस्तारके साथ ऊपर दिखलाये 
” गये है। बल्कि इस स्वरूपसे कुछ बाते उससे भी अधिक है, जिनसे 
ओर भी अनेक प्रकारकी बाधाएँ उपस्थित होती है और जो बिस्तार 
भयसे यहा नहीं लिखी जाती । इस स्वरूपके अनुसार जो जेनी 
रूपचान्‌ नही है विह्वान्‌ नही हैं, चतुर नहीं है अर्थात्‌ भोला वा मूर्त 
है, जो जिनसंहिताको नही जानता, जिसका कद अधिक रूम्बा या छोटा है, जो 
बारूक है या अतिबृद्ध है, जो पापके काम करना जानता है और जो अति- 
मानी, मायाचारी ओर लोभी है, वह भी पूजनका अधिकारी नहीं ठहरता। 
इसको साधारण नित्यपूज़कका स्वरूप माननेसे पूजनका मार्ग 
और भी अधिक इतना तग (संकीणे ) हो जाता है कि वर्तमान १३ लाख 
जनियोमे शायद कोई बिरला ही जेनी ऐसा निकले जो इन समस्त लक्षणोंसे 
सुसन्पन्न हो ओर जो जिनदेवका पूजन करनेके योग्य समझा जावे । 
वास्तेवमे भक्तिपूर्वकक जो नित्यपूजन किया जाता है उसके लिये इन 
बहुतसे विशेषणोक्की आवश्यकता नहीं है, यह ऊपर कहे हुए नित्यपूजन- 
के का ही प्रगट है । अत आगमसे विरोध आने तथा पूजन 
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सिद्धान्त और नित्यपूजनके स्वरूपसे विरुद्ध पडनेके कारण यह 
स्वरूप साधारण नित्य पूजकका नहीं हो सकता । इसी अ्रकार यह स्वरूप 
ऊचे दर्जेके नित्य पूजकका भी नहीं हो सकता । क्योकि ऊंचे दर्जेके नित्य- 
पूजकका जो स्वरूप धमेसंग्रहभ्रावकाचार और पूजासार ग्रथोमे वर्णन 
किया है और जिसका कथन ऊपर आचुका है, उससे इस स्वरूपमे बहुत 
कुछ विरूक्षणता पाई जाती है। यहापर अन्य बातोके सिवा जैवर्णिक- 
को ही पूजनका अधिकारी वर्णन किया है, परन्तु ऊपर अनेक प्रमाणोसे यह 
सिद्ध किया जाजुका है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, चेइय और शूद्र, चारों 
ही वर्णके मनुष्य पूजन कर सकते है और ऊचे दर्जेक नित्यपूजक होसकते 
हैं। इसलिये यह स्वरूप ऊचे दर्जैके नित्यपजकतक ही पर्याप्त नहीं होता 
बिक उसकी सीमासे बहुत आगे बढ जाता है । 

दूसरे यह बात भी ध्यान रखने य॑ ग्य है कि ऊचा दर्जा हमेशा नीचे 
दर्जुकी ओर नीचा दर्जा ऊचे दर्जेकी अपेक्षासे ही कहा जाता है | जब एक 
दजका मुख्य रूपसे कथन किया जाता हे तब दूसरा दर्जा गोण होता हैं, 
परन्तु उसका सर्वथा निषेध नहीं किया जाता | जेसा कि सकलचारित्र 
€ महाव्रत ) का वर्णन करते हुए देशचाशिच्रि ( अणुब्रत ) ओर देशचा- 
रित्रका कथन करते समय सकलचारगित्र गोण होता है, परन्तु उसका 
सर्वधा निवेध नही किया जाता अथोत यह नहीं कहा जाता कि जिससे 
महाव्रतीके लक्षण नहीं वह बती ही नहीं हो सकता । ब्लती वह जरूर 
हो सकता है, परन्तु महाव्॒ती नहीं कहला सकता । इससे यह सिद्द होता 
है कि यदि अथकार महोदयके लक्ष्यमे यह स्वरूप ऊचे दर्जके नित्य पूजकका 
ही होता, तो वे कदापि साधारण ( नीच दर्जेके ) नित्य पूजकका सर्वथा निषेध 
न करते -अर्थात्‌ , यह न कहते कि इन लक्षणोसे रहित दूसरा कोई पूजक 
होनेके योग्य ही नहीं या पूजन करनेका अधिकारी नहीं। क्योकि दूसरा 
नीचे दर्जवाला भी पूजक होता है ओर वह नित्यपूजन कर सकता है। यह 
दूसरी बात है कि वह कोई विशेष नेम्रित्तिक पूजन न कर सकता हो । 
परन्तु अथकार महोदय, “उक्तलक्षणामेवारयः कदाचिदपि नाउपरम” 
इस सप्तम 'छोकके उत्तराध॑द्वारा स्पष्टरूपसे उक्त लक्षण रहित दूसरे मनु- 
व्यके पूजकपनेका निषेध करते है, बल्कि छठे छोकसे यहांतक लिखते हैं 
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कि यदि निषिद्ध ( उत्तलक्षण रहित ) पुरुष पूजन कर ले, तो राजा, देश, 
पूजन करनेवाला, आर करानेवाला सब नाशको आप्त हो जावेंगे । इससे 
प्रगट है कि उन्होने यह स्वरूप ऊचे दर्जेके नित्यपूजककों भी छद्ष्य करके 
नहीं लिखा है। भावार्थ, इस स्वरूपका किसी भी भ्रकारके नित्यपूजकक्ले 
साथ नियमित सम्बन्ध ( छजूम ) न होनेसे, यह किसी भी प्रकारके नित्य 
पूजकका स्वरूप या लक्षण नहीं है। बल्कि उस नेमित्तिक पूजनविधानके कर्तासे 
सम्बन्ध रखता है जिस पूजनविधानमे पूजन करनेवाला और होता है ओर 
उसका करानेवाला अथात्‌ उस पूजनविधानके लिये द्वव्यादि बचे करानेवाला 
दूसरा होता है। क्योकि स्वय उपर्युक्त छोकोमे आये हुए, “कतृकार- 
क्यो" “गृहीयात्‌” ओर “तथैवब कर्ता च जनश्थ कारकः” इन प- 
दोंसे भी यह बात पाई जाती है। “यलेन ग्रह्लीयात्‌ पूजरक,” “उक्त- 
लक्षणमेवाये.,' ये पद साफ बतला रहे है कि यदि यह वर्णन नित्य 
पूजकका होता तो यह कहने वा श्रेरणा करनेफकी जरूरत नहीं थी कि पुज- 
नविधान करानेवालेको तलाश करके उक्त लक्षणोच।ला ही पूजक ( पूजन- 
विधान करनेवाला ) ग्रहण करना चाहिये, दूसरा नहीं । इसीप्रकार पूजन- 
' फलवर्णनमे “कतृकारकयो.” इत्यादि पदोह्वारा पूजन करनेवाले और 
करानेवाले दोनोका भिन्न भिन्ञ निर्देश करेकी भी कोई जरूरत नहीं 
थी, परन्तु चुकि ऐसा किया गया है, इससे स्वय ग्रथकारके वाक्योसे भी 
प्रगट है कि यह नित्यपूजकका स्वरूप या लक्षण नहीं है । तब यह स्व- 
रूप किसका है? इस प्रश्नके उत्तरमे यही कहना पडता है कि पूजकके 
जो मुख्य दो भेद वर्णन किये गये हैं--$ एक नित्यपूजन करनेवाला और 
२ दूसरा प्रतिष्टादेविधान करनेचारा-उनमेसे यह स्वरूप प्रतिष्ठादिवि- 
धान करनेवाले पूजकका ही होसकता है, जिसको प्रतिष्ठाचाये, पूजका- 
चाये और इन्द्र भी कहते हैं | प्रतिशादि विधानमे ही प्राय ऐसा होता है 
कि विधानका करनेवाला तो और होता है और उसका करानेवाला दूसरा । 
तथा ऐसे ही विधानोका छुमाझुभ असर कथचित्‌ राजा, देश, नगर और 
करानेवाले आदिपर पड़तः है। अतिष्ठाविधानसें प्रतिमाओसें मन्नह्वारा अ- 
हंतादिककी प्रतिष्ठा की जाती है। अतः जिस मनुष्यके मन्रसामथ्येसे प्रति- 
माएँ प्रतिष्ठित होकर पूजने योग्य होती हैं वह कोई साधारण व्यक्ति नहीं 
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होसकता । वह कोई ऐसा ही प्रभावशाली, माननीय, सर्वशुणसम्पन्न 
असाधारण व्यक्ति होना चाहिये । 


इन सबके अतिरिक्त, पूजकाचार्य या प्रतिष्ठाचायंका जो स्वरूप, धर्म 
संग्रहभ्रावकाचार, पूजासार ओर प्रतिष्ठासारोद्धार आदिक जैनशा- 
खोमे स्पष्टरूपसे वर्णन किया गया है उससे इस स्वरूपकी प्रायः सब बाते 
मिलती है । जिससे भलेप्रकार निश्चित होता है कि यह स्वरूप प्रतिष्टादि- 
विधान करनेवाले पूजक अथोत्‌ प्रनिष्टाचाय या पूजकाचायंसे ही सम्बन्ध 
रखता है । यद्यपि इस निबन्धर्म पूजकाचाय या ग्रतिष्टाचार्यंका स्वरूप वि- 
चेचनीय नहीं है, तथापि असंगवश यहापर उसका किचित्‌ दिग्दशेन करा- 
देना जरूरी है. ताकि यह सारूमस करके कि दूसरे झाख्रोम भी प्राय 
यही स्वरूप प्रतिष्ठाचाये या पूजकाचार्यका वर्णन किया है, इस विपयमसे 
फिर कोई सदेह बाकी न रहे | सबसे प्रथम धर्मसंग्रह श्रावकाचारहीको 
लीजिये। इस ग्रथके ५ वे अधिकारमे, नित्यपूजकका स्वरूप कथन करनेके 
अनन्तर, कोक न १४० से १०२ तक आठ कोकोम पूजकाचायेका स्वरूप 
वर्णन किया है। वे छोक इस प्रकार है --- 
“इदानीं पूजकाचायेलक्षणं प्रतिपाते । 
ब्राह्मण! क्षत्रियो वेश्यो नानालक्षणलक्षित+ ॥ १४५॥ 
कुलजाल्यादिसंशुद्धः सदृष्टिदेशसंयमी । 
वेत्ता जिनागमस्थयाउनालखः श्रुतबहुश्र॒ुतः ॥ १४६ ॥ 
0०५ +. 
ऋजुवाग्सी असज्नोडपि गंभीरों विनयान्वितः । 
क्र 9 
शोचाचमनसोत्साहो दानवान्कमंकमेठः ॥ १४७॥ 
साज्ोपाड्युतः शुद्धो लक्ष्यलक्षणविन्सुधीः । 
खदारी ब्रह्मचारी वा नीरोगः सत्क्रियारतः ॥ १४८॥ 
वारिमंत्रव्॒तस्नातः प्रोषधत्रतधघारकः । 
निरमिमानी मोनी च त्रिसंध्यं देववन्दकः ॥ १४९ | 
श्रावकाचारपूतात्मा दीक्षाशिक्षामुणान्वितः । 
क्रियापोडशभिः पूतो बक्षसूत्रादिसंस्कृतः ॥ १५० ॥ 
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न हीनाहु नाउघिकाड्ो न प्रलम्बो न वामनः ! 
न कुरूपी न मूढात्मा न बृद्धो नातिबालकः ॥ १५१ ॥ 

न क्रोधादिकषायाद्यो नाथोर्थी व्यसनी न च | 
नान्त्याख्यों न तावाद्यो आवकेषु न संयमी १५२॥” 
इन उपयुक्त पूजकाचार्यस्व॒रूपप्रतिपादक छोकोमे जो--“ब्राह्मण- 
( आह्वाण हो ), क्षत्रिय ( क्षत्रिय हो ), वेश्यः ( वेश्य हो ), नानालक्ष- 
णलक्षित* ( शरीरसे सुन्दर हो ), सद्दृष्टिः ( सम्यरदृष्टि हो ), देशसं- 
यमी ( अणुब्वती हो ), जिनागमस्य वेत्ता ( जिनसंहिता आदि जैनशा- 
खोका जाननेवाला हो ), अनालस्यः ( आलस्य वा तन्द्रारहित हो ), बाग्मी 
( चतुर हो ), विनयान्वितः ( मानकषायके अभावरूप विनयसहित हो ), 
शौचाचमनसोत्साहः (शोच और आचमन करनेमे उत्माहवान्‌ हो ), 
साइ्ोपाइयुत. ( दीक अज्ञोपाज़्का धारक हो ), शुद्धः ( पवित्र हो ), 
लक्ष्यलक्षणवित्सु श्री. ( लक्ष्य और लक्षणका जाननेवाला बुद्धिमान हो ), 
खदारी ब्रह्मचारी वा ( स्वदारसतोपी हो या अपनी ख्रीका भी त्यागी हो 
' अथौत्‌ अ्रह्मचयांणुत्रतके जो दो भेद हैं उसमेंसे किसी भेदका धारक- 
हो ), नीगोग- ( रोगरहित हो ), सन्क्रियारतः ( नीची क्रियाके प्रति- 
कूल ऊची ओर अ्रेष्ट क्रिया करनेवाला हो ), वारिमंत्रवतस्नात' ( जलू- 
स्नान, मत्रखान ओर घतख्नानकर पवित्र हो ), निरमिमानी ( अमभि- 
मानरहित हो ), न द्वीनाड़ः ( अगहीन न हो ), ना५थिकाइड़- ( अधिक 
अगका धारक न हो ); न प्रलश्बः ( रूम्बे कदका न हो), न वामनः ( छोटे- 
कदका न हो ), न कुरूपी ( बदसूरत न हो ), न मूढात्मा (मूखे नहो ), 
न वृद्ध ( बृढा न हो ), नाउतिबालकः ( भति बालक न हो), न 
क्रोधादिकपायाद्यः ( क्रोधघ, मान, माया, छोभ, इन कषायोमेसे 
किसी कपायका धारक न हो ), नाथोर्थी ( घनका लोभी तथा धन लेकर 
पूजन करनेवाला न हो ), न च व्यसनी ( और पापाचारी न हो ),”--- 
इत्यादि विशेषणपद्‌ आये है, उनसे श्रगट है कि उपयुक्त जिनसंहितामे 
जो विशेषण पूज़कके दिये है वे सब यहांपर साफ तोरसे पूजकाचायेके 
वर्णन किये हैं । बल्कि छो० न॑ १५१ तो जिनसंहिताके छोक न. ४ 
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से प्राय यहातक मिलता जुरूता हे कि एकको दूसरेका खरूपान्तर कहना 
चाहिये । इसीअकार निम्नलिखित तीन छछोकोमे जो ऐसे पूजकके द्वारा 
कियेहुए पूजनका फल वर्णनकिया है वह भी जिनसंहिताके छोक न ६ 
और ८ से बिलकुल मिलता जुलता है। यथा --- 
के प्रतिष्ठा 
“इंदग्दोषभृदाचायः ग्रतिष्ठां कुरुतेजत्र चेत्‌ । 

तदा राष्ट्रं पुरं राज्य राजादिः प्रलये ब्रजेत ॥ १५३ ॥ 

कता फल न चाम्ोति नेव कारयिता ध्रुवम्‌ । 

ततस्तलक्षण श्रष्ठ; पूजकाचाये इष्यते ॥| १५४ ॥ 

पूर्वोक्तलक्षणः पूर्ण: पूजयेन्परमेश्वरम्‌ । 

तदा दाता पुर दश स्वय राजा च वद्धेते ॥ १५५ ॥ 

अर्थांत--यदढि इन दोषोका धारक पूजकाचार्य कहींपर प्रतिष्ठा करावे, 
तो समझो कि देश, पुर, राज्य तथा राजादिक नाशको प्राप्त होते है 
और प्रतिष्ठा करनेवाला तथा करानेवात्दा ही अच्छे फलको प्राप्त दोनो नहीं होते 
इस लिये उपयुक्त उत्तम उत्तम लक्षणोसे विभूषित ही पूजकाचार्य ( प्र-९ 
तिष्ठाचाय ) कहा जाता है। ऊपर जो जो पूजकाचार्यके लक्षण कह आये 
है, यदि उन छक्षणोसे युक्त पूजक परमेश्वरका पूजन ( प्रतिष्टादे विधान ) 
करे, तो उस समय धघनका खचे करनेवाला दाता, पुर, देश तथा राजा ये 
सब दिनोदिन बृद्धिको प्राप्त होते है । 

पूजासार अधथर्मे भी, नित्य पूजकका खरूप कथन करनेके अनम्तर, 
छोक न० ६९ से २८ तक पूजकाचार्यका स्वरूप वर्णन किया गया है । इस 
स्व॒रूपसे भी पूजकाचायेके आय वेही सब विशेषण दिये गये हैं जो कि धर्म- 


संग्रहभ्रावकाचारमे वर्णित है और जिनका उलछेख ऊपर किया गया है। 
यथा ++ 


“लेक्षणोद्ासी, जिनागमविशारद्‌ , सम्यग्दशनसम्पन्न , देशसंयम भूषित 
वाग्मी, श्रुतबहुअन्थ , अनालस्य , ऋजु ,विनयसयुत., पूतोत्मा, पूतवागबृत्ति 


१ दरीरसे सुन्दर हो २ पापाचारी न हो ३ सच बोलनेवाला हो तथा 
नीच क्रिया करके आजीविका करनेवाला न हो 
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शोचाचमनतत्पर , साज्जोपाब्नेन सझुद्ध , छक्षणलक्ष्यबित्‌, नीरोगी, 
अह्याचारी च सख्वदारारतिकोषपि वा, जलमतन्रव्तस्नात , निरमिसानी, 
विच्क्षण', सुरूपी, सत्क्रिय , वेश्यादिषु समुकझ्षव , इत्यादि । ” 

इसी प्रकार प्रतिष्ठासारोद्धार अथके अथम परिच्छेदम, छोक न०१० 
से १५६ तक, जो प्रतिष्टाचायंका स्वरूप दिया गया है, उसमे भी-- 
'“कल्याणाड़ , रुजा हीन., सकलेन्द्रिय , झुभलक्षणसम्पन्न , सोम्यरूप , सु- 
उन , विप्रो वा क्षत्रियों वश्य , विकर्मकरणो ज्मित , बह्मचारी गृहस्थो था, 
सम्यग्दृष्टि , नि कपाय , प्रशान्तात्मा, वेश्यादिव्यसनोज्झित , दृष्टसृष्टक्रिय , 
विनयान्वित , छुचि , प्रतिष्ठाविधिवित्सुधी , महापुराणशाख्तज्ञ , न चा्थांथी, 
न च द्वेष्टि--! 

इत्यादि विदोषण पदोसे ग्रतिष्ठाचायके प्राय वे ही समम्त विशेषण वर्णन 
किये गये हैं, जो कि जिनसंधिताम पूजकके और घममसंग्रहश्रावका- 
चार तथा पूजासार ग्रथोमे पूजकाचारयेके वर्णन किये है । 

यह दूसरी बात हे कि किसीने किसी विशेषणकों सक्षेपस वर्णन किया और 
किसीने विस्तारस, किसीने एकशब्द्म वर्णन किया जोर किसीने अनेक 
शब्दोम, अथवा किसीने सामान्यतया एकरूपसे वर्णन किया और कि- 
सीने उसी विशेषणकों शिष्योको अच्छीतरह समझानेके लिये अनेक वि- 
झपणो मे वर्णन कर दिया परन्तु आशय सबका एक हे, अत सिद्ध हे कि 
जिनसहितामे जो पूजकका स्वरूप वर्णन किया है वह वास्तवमे प्रनिष्ठादि- 
विधान करनेवाले पुजक अर्थात्‌ पूजकाचार्य या ग्रतिष्ठाचार्यका ही है। 

इस श्रकार यह सक्षिप्त रूसे, आचरण सम्बधी कथनशेलीका रहस्य 
है | धर्मसेग्रहभ्रावकाचार ओर पूजासार भअन्थमें जो साधारणनित्य- 
पूजकका स्वरूप न लिखकर ऊचे द्जके नित्यपूजकका ही स्वरूप लिखा गया 
है, उसका भी यही कारण है । 

यद्यपि ऊपर यह दिखलाया गया है कि उक्त दोनो अथोमे जो पूजकका 
स्वरूप वर्णन किया गया है वह ऊचे दर्जेके नित्य पूजकका स्वरूप 
होनेसे ओर उसमें झृद्धक्रों भी स्थान दिये जानेसे, आद्ध भी ऊंचे 
दर्जेका नित्य पूजक हो सकता है । तथापि इतना और समझ 
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लेना चाहिये कि शुद्ध भी उन समम्त गुणोका पात्र है जो कि, 
नित्य पूजकके स्वरूपमें वर्णन किये गये हैं ओर वह १$ वी श्रतिमाको 
धारण करके ऊचे दर्जका श्रावक भी होसकता है अत उसके ऊंचे दर्जेके 
नित्य पूजक हो सकनेसे कोहे बाधक भी प्रतीत नहीं होता । वह पूर्ण 
रूपसे नित्य पूजनका अधिकारी है । अब जिन लोगोका ऐसा खयाल हे कि 
झत्ोंका उपनीति ( यज्ञोपवीत धारण ) संस्कार नहीं होता ओर इस लिये 
वे पूजनके अधिकारी नहीं हो सकते, उनको समझना चाहिये कि पूजनके 
किसी खास भेदकों छोडकर आमतोरपर पूजनके लिये यज्ञोपवीत € बह्म- 
सूत्र-जनेऊ )का होना जरूरी नहीं है । स्वर्गादिकके ढेव और देवागनाये 
प्राय सभी जिनेद्रदेवका नित्यपूजन करते है आर खास तोरसे पूजन कर- 
भेके अधिकारी वर्णन किये गये है, परन्तु इनका यज्ञोपवीत सस्फार नहीं 
होता । ऐसी ही अवस्था मनुष्यस्त्रियोकी है। वे भी जगह जगह शाख्रोमे 
घूजनकी अधिकारिणी वर्णन की गई है । खियोकी पृजनसम्बबिनी क्सरय 
कथाओसे जैनसाहित्य भरपूर है। उनका भी यज्ञोपवीत सस्कार नहीं 
होता । उपर उछेख की हुईं कथाओमे जिन गज़-ग्वाल आइिने जिनेन्द्र- 
देवका पूजन किया है वे भी यज्ञोपवीत सस्फारसे सस्कृत ( जनेऊके 
थारक ) नहीं थ्रे । इससे प्रगट है कि नित्य पूजकक लिये यज्ञोपवीत 
संस्कारसे संस्कृत होना लाजमी आर जरूरी नहीं है ओर न 
यज्ञोपचीत पूजनका विन्ह है | वल्कि वह छढिजोंके घतका चिन्ह 
है । जैसा कि आदिपुराण पर्व ३८-३९-४३ में, भगवज्िन 
सेनाचायके निम्नलिखित वाफ्योसे प्रगट ह -- 

दर व्तचिह्नं दूधन्सत्रम के 

“ ब्रतसिद्धब्र्थमवा ५हमसुपनी तो ५स्मि खाम्प्रतम्‌ 

४ ब्तचिह्ग भवेदस्य सूत्र मंत्रपुरःसरम 

८४ वब्रतचिह् च न सूत्र पवित्र सूबदर्शितम ।” 

6 ब्तचिह्ानि सूत्राणि गुणभूमिविभागत- ।”? 

वत्तमान प्रवृत्ति ( रिवाज ) की ओर देखनेसे भी यही मालम होता है 

कि नित्यपूजनके लिये जनेअका होना जरूरी नहीं समझा जाता । क्योकि 
स्थान स्थानपर नित्यपूजन करनेवाले तो बहुत है परतु यज्ञोपवीतसंस्कारसे 
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संस्कृत ( जनेऊधारक ) बिरले ही जैनी देखनेसे आते है। और उनमें भी 
बहुतसे ऐसे पाये जाते हैं जिन्होंने नाममात्र कन्घेपर सूत्र ( तागा ) डाल 
लिया है, वैसे यज्ञोपवीतसबधी क्रियाकर्मसे वे कोसो दूर हैं । दक्षिण 
देशको छोड़कर अन्य ठेशोमे. तथा खासकर पश्चिमोत्तर प्रदेश अर्थात्‌ युक्त- 
प्रात और पंजाबदेशमें तो यज्ञोपवीतसस्कारकी प्रथा ही, एक प्रकारसे, 
जैनियोसे उठ गड्ढे हे परन्तु नित्यपूजन सर्वत्र बराबर होता है । इससे भी 
प्रगट है कि नित्यपूजनके लिये जनेऊका होना आवश्यक कमे नहीं है 
और इस लिये जनेऊका तन्र होना शूद्रोको नित्यपूजन करनेमे 
किसी प्रकार भी बाधक नहीं हो सकता | उनको नित्यपूजनका पूरा 
पूरा अधिकार प्राप्त है । 

यह दूसरी बात है कि कोई अस्पृष्य झूठ. अपनी अस्पृइय्रताके 
कारण, किसी मद्िस्स प्रवेश न कर सके और मूर्तिको न छू सके, परन्तु 
इससे उसका पूजनाधिकार ग्वडित नहीं होजाता । वह अपने घरपर त्रिकाल 
देववन्दना कर सकता है जो नित्यपूजनम दाखिल है । तथा तीर्थस्थानों, 
अतिशाय क्षेत्रों ओर अन्य ऐसे पर्वतोपर-जहा खुले मभदानमे जिनप्रतिमाएँ 
विराजमान है आर जहा भील्ठ, चाण्डाल और स्लेच्छतक भी विना रो- 
कटोक जाते है-जाकर दशेन और पूजन कर सकता है । इसी 7कार वह बा- 
हरसे ही मदिरके शिखरादिकम स्थित प्रतिमाओका दशेन और पूजन कर 
सकता है। प्राचीन समयमे प्राय जो जिनसमन्दिर बनवाये जाते थे, उनके 
शिखर या द्वार आदिक अन्य किसी ऐसे उच्च स्थानपर, जहा सर्व साधार- 
णको दृष्टि पट सके, कमसेकम एक्ज्ञिनप्रनिमा जरूर विराजमान की जाती 
थी, ताकि ( जिससे ) वे जातियां भी जो अस्पृश्य होनेके कारण, मदि- 
रमे अवेश नहीं कर सकती, बाहरसे ही दर्शनादिक कर सके। यद्यपि आज- 
कल ऐसे मदिरोके बनवानेकी वह प्रशसनीय प्रथा जाती रही है-जिसका 
प्रधान कारण जैनियोका कमसे ह्रास और इनसेसें राजसत्ताका सर्वथा लोप 
हो जाना ही कहा जा सकता है-तथापि दक्षिण देशमे, जहांपर अन्तम जनि- 
योका बहुत कुछ चमत्कार रह चुका है ओर जहासे जेनियोंका राज्य उठे- 
हुए बहुत अधिक समय भी नहीं हुआ है, इस समय सी ऐसे जिनमदिर 
विद्यमान है जिनके शिखरादिकम जिनप्रतिमाएँ अकित है । 
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इस प्रकार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य ओर शुद्ध, चारो ही वर्णके सब 
मनुष्य नित्यग़जनके अधिकारी है ओर खुशीसे नित्यपुजन कर सकते है। 
नित्यपूजनम उनके लिये यह नियम नहीं है कि वे पूजकके उन समस्त 
गरुणोंको प्राप्त करके ही पूजन कर सकते हो, जो कि धर्मसंग्रहभ्रावकाचार 
ओर पूजासार ग्रथोमे वर्णन किये हैं। बल्कि उनके विना भी वे पूजन कर- 
सकते हैं ओर करते हैं । क्योकि पूजकका जो स्वरूप उक्त अथोमे वर्णन किया 
है बह ऊचे दर्जेके नित्यपूजकका स्वरूप हे ओर जब वह स्वरूप ऊचे 
दर्जेके नित्यपूजकका है तब यह स्वत सिद्ध है कि उस स्वरूपमे वर्णन किये 
हुए गुणोमेस यदि कोई गुण किसीमे न भी होवे तो भी वह पूजनका 
अधिकारी ओर नित्यपृजक हो सकता है-दूसर शब्दोम यो कहिये कि 
जिनके हिसा, झूठ, चोरी, कुशील (परखीसेवन )-परिश्रह- इन पच 
पापा या इनमेस किसी पापका त्याग नही है, जो दि्ग्विरतिआदि सप्त- 
शीलबत या उनमेसे किसी शीलब्रतके धारक नहीं है अथवा जिनका 
कुल और जाति झुद्ध नहीं है या इसी अकार आर भी किसी गुणसे जो 
रहित है, वे भी नित्यपूजन कर सकते हैं ओर उनको नित्यपूजनका अधि- 
कार ग्राप्त है। 


यह दूसरी बात हे कि गुणोकी अपेक्षा उनका दर्जा क्या होगा ? अथवा 
फलप्राप्तोमि अपने अपने भावोकी अपेक्षा उनके क्या कुछ न्यूना- 
घिक्‍्यता ( कमीबेशी ) होगी ? और वह यहापर विवेचनीय नहीं है । 


यद्यपि आजकल अधिकाश ऐसे ही ग्रहस्थ जनी पूजन करते हुए देखे 
जाते है जो हिसादिक पाच पापोके त्यागरूप पंचअणुबत्बत या टिग्विरति 
आदि सप्तशीलब्रतके धारक नहीं ह, तथापि प्रथमानुयोगके अ्रथोको 
देखनेसे मालूम होता है कि, ऐसे छोगोका यह ( पूजनका ) अधिकार 
अवोचीन नहीं बल्कि श्राचीन समयसे ही उनको प्राप्त है। जहा तहा जैन- 
शास्त्रीम दियेहुए अनेक उदाहरणोसे इसकी भले अकार पुष्टि होती है -- 


लंकाधीश महाराज रावण परखीसेवनका त्यागी नहीं था, प्रत्युत 
चह परस्त्नीलम्पट विख्यात है । इसी दुवोसनासे प्रेरित होकर ही उसने 
प्रसिद्ध सती सीताका हरण किया था। इसविधयमें उसकी जो कुछ भी 
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प्रतिज्ञा थी वह एतावन्सात्र ( केवल इतनी ) थी कि, “जो कोई भी 
परख्री मुझको नहीं इच्छेगी, मं उससे बलात्कार नहीं करूंगा ।” 
नहीं कह सकते कि उसने कितनी परसख्ियोका जो किसी भी कारणसे 
उससे रजामसन्द ( सहमत ) होगई हो-सतीत्वभग किया होगा अथवा 
उच्त प्रतिज्ञासे पूर्व कितनी परदाराओंसे बलात्कार भी किया होगा । इस पर- 
ख्रीसेवनके अतिरिक्त वह हिसादिक अन्य पापोंका भी त्यागी नहीं था। 
दिग्विरति आदि सप्शील ब्तोंके पालनकी तो वहा बात ही कहा 
परन्तु यह सब कुछ होते हुए भी, रविषेणाचार्यक्ृत पद्मपुराणमे अनेक 
स्थानोपर ऐसा वर्णन मिलता है कि “महाराजा रावणने बड़ी भक्तिपूर्वक 
श्रीजिनेंद्रदेवका पूजन किया | रावणने अनेक जिनमदिरि बनवाये । वह 
राजधानीमे रहतेहुणु अपने राजमन्दिरोके सध्यमे स्थित श्रीशांतिनाथके 
सुविशाल चेत्यालयमें पूजन किया करता था | बहुरूपिणी विद्याको सिद्ध 
करनेके लिये बठनेसे पूव तो उसने इस चत्यालयमे बडे ही उत्सवके साथ 
पूजन किया था ओर अपनी समस्त प्रजाकों पूजन करनेकी आज्ञा दी थी । 
सुदर्शन मेरु और कैलाश पर्वत आदिके जिनमदिरोका उसने पूजन किया 
और साक्षात्‌ केवी भगवानका भी पूजन किया । 


कोशांबी नगरीका राजा खुमुख भी परखीसेवनका त्यागी नहीं था। 
उसने बीरक सेठकी स्त्री वनमालाको अपने घरमे डाल लिया था। फिर 
भी उसने महातपस्वी वरधसे नामके म्रुनिराजको वनमारासहित आहार 
दिया और पूजन किया । यह कथा जिनसेनाचारयकृत तथा जिनदास 
अक्मचारीकृत दोनो हरिवंश पुराणोंमे लिखी है। 


इसी प्रकार और भी सेकडों प्राचीन कथाएँ विद्यमान हैं, जिनमे पापियों 
तथा अन्नतियोंका पापाचरण कहीं भी उनके पूजनका प्रातिबन्धक नहीं हुआ 
ओर न किसी स्थानपर ऐसे लोगोके इस पूजन कर्मंको असत्कर्मे बतलाया 
गया। वास्तवमें, यदि विचार किया जाय तो मालूम होगा कि जिनेंब- 
देवका भावपूर्वक पूजन स्वथ पापोका नाश करनेवाला है, शास्तरोमे उसे 
अनेक जन्मोके संचित पापोको भी क्षणसाज्रमें भस्मकर देनेवाला वर्णन 
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किया है । इसीसे पापोंकी निबृत्तिपूवक दृष्ट सिद्धिके लिये लोग जिन- 
देवका पूजन करते है । फिर पापाचरणीयोके लिये उसका निषेध कैसे हो 
सकता है ? उनके लिये तो ऐसी अवस्थामे, पूजनकी ओर भी अधिक आ- 
चहयकता प्रतीत होती है। पूजासार ग्रथमे साफ ही लिखा है कि -- 


“ब््मप्नोउथवा गोप्नो वा तस्करः सर्वपापकृत्‌ । 
जिनाडिगंधसम्पकान्मुक्तो भवति तन्क्षणम्‌ ॥।” 

अथात्‌---जो ब्रह्महत्या या गोहत्या कियेहुए हो, दूसरोका माल चुरा- 
नेवाला चोर हो अथवा इससे भी अधिक सम्पू्णे पापोका करनेवाला भी 
क्यों न हो, वह भी जिनेद्र भगवानके चरणोंका, भक्तिभावपूर्वक, चदनादि 
सुगध हृव्योसे पूजन करनेपर नत्क्षण उन पापोसे छुटकारा पानेमे समर्थ 
होजाता है। इससे साफ तौर पर प्रगट है कि पापीसे पापी और 
कलकीसे कलंकी मनुष्य भी श्रीजिनेद्रदेवका पूजन कर सकता हैं 
ओर भक्ति भावसे जिनदेवका पूजन करके अपने आत्माके ऊल्याणकी ओर 
अग्रसर हो खकता है। इस लिये जिस प्रकार भी बन सके सबको नित्य- 
पूजन करना चाहिये। सभी नित्यपूजनके अधिकारी है और इसी लिये 
ऊपर यह कहा गयाथा कि इस निव्यपूजनपर मनुप्य तिय॑च, स्त्री, पुरुष, 
नीच, जच, धनी. निर्धनी, बनती, अवती, राजा महाराजा, चक्रवर्ती और 
देवता सबका समानाउघिकार है । समानाविकारस, यहा, कोई यह अर्थ 
न समझ लेवे कि सब एकसाथ मिलकर एक थालीमे, एक संदली या 
चौकीपर अथवा एक ही स्थानपर पुजनकर्नेके अधिकारी है किन्तु इसका 
अर्थ केवल यह है कि सभी प्‌्जनके अधिकारी है । वे, एक रसोई या मसि- 
क्षमिनज्न रसोईयोसे भोजन करनेके समान, आगे पीछे, बाहर भीतर, अरूग 
ओर शामिल, जसा अवसर हों ओर जसी उनकी योग्यता उनको इजाजत 
( आज्ञा ) ठे, पूजन कर सकते है। 


+ जिनपूजा कृता हन्ति पाप नानाभवोद्धवम्‌ । 
हुकालबित काएरामि वहिमिवाखिलम्‌ ॥ ९-१०३ ॥ 


+-वर्मसग्रहश्रावकाचार । 
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दस्साधिकार । 


यद्यपि अब कोई ऐसा मनुष्य या जातिविशेष नहीं रही जिसके पूज- 
नाउघिकारकी मीमांसा की. जाय-जेनधर्मम भ्रद्धा और भक्ति रखने- 
वाले, ऊंच नीच सभी प्रकारके, मनुष्योंको नित्यपूजनका अधि- 
कार प्राप्त है-तथापि इतनेपर भी जिनके हृदयमें इस प्रकारकी कुछ शका 
अवशेष हो कि दस्खे ( गाटे ) जैनी भी पूजन कर सकते हैं या कि नहीं, 
उनको इतना ओर समझ लेना चाहिये कि जनधर्ममे 'दस्से' ओर “बीसे! 
का कोई भेद नहीं है, न कहींपर जेनशासत्रोम 'दस्से' ओर “बीसे” श- 
ब्दोका प्रयोग किया गया है । 

जिस प्रकार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य ओर शूद्ध, इन चारो वर्णो्से बाह्य 
( बाहर ) बीसोंका कोई पाचवों वर्ण नहीं है, उसी प्रकार दस्सोंका भी 
कोई भिन्न वर्ण नहीं है । चारो वर्णोंम ही उनका भी जन्तर्भाव है । चारो ही 
वर्णके सभी मनुप्योको पूजनका अधिकार प्राप्त होनेसे उनको भी वह 
अधिकार प्राप्त है। वश्य जातिके द॑स्सोका वर्ण बद्यय ही होता है । वे वैद्य 
होनेके कारण झूठ़ोसे ऊचा दर्जा रखते है ओर झुद्र लोग मनुष्य होनेके 
कारण तिर्यचोसे ऊचा दर्जा रखते है। जब झ्ूद्ध तो शूद्र, तिरयेच भी पूज- 
नके अधिकारी वर्णन किये गये है-ओर तियंच भी केसे ” मेडक जैसे 
तब वेश्य जानिके दस्से पूजनके अविकारी कैसे नहीं ? क्‍या वे जनग्रहस्थ 
या आ॥्रावक नहीं होते ? अथवा श्रावकके बारह ब्रतोको धारण नहीं करस- 
कते ? जब दस्से लोग यह सब कुछ होते है आर यह सब कुछ अधिकार 
उनको प्राप्त है, तब वे पूजनके अधिकारसे केसे वचित रक्खे जा सकते हैं ? 
पूजन करना गृहस्थ जैनियोका परमावश्यक कमे है। उसके साथ अग्नवाल, ख- 
डेलूवाल या परवार आदि जातियोका कोई बन्धन नहीं है-सबक लिये स- 
मान उपदेश है-जैसा कि ऊपर उछेख किये हुए आचायोंके वाक्योसे प्रगट 
है । परमोपकारी आचार्योने तो ऐसे मनुष्योको भी पूजना5धिकारसे वचित 
नहीं रक्खा, जो आकण्ठ पापभ मझ्न है और पापीसे पापी कहलाते है । फिर 


१ वैश्यजातिके दस्सोको छोटीसरण ( श्रेणि भ्या छोटीसेनके बनिये 
अथवा विनैकया भी कहते है। 
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वैश्य जातिके दस्सोंकी तो बात ही क्या होसकती हे” श्रीकुन्दकुन्द्‌ 
मुनिराजका तो वचन ही यह है कि बिना पूजनके कोई श्रावक्र हो 
ही नहीं सकता । दस्खे लोग श्रावक होते ही है, इससे उनको 
पूजनका अधिकार खतअ#लिद्ध है और वे बराबर पूजनके अधिकारी है। 

शोलापुरमे दस्से जेनियोके बनाये हुए तीन शिखरबन्द मदिर 
ओर अनेक चेत्यालय मौजूद हैं । ग्वालियरमे भी दृस्सोका एक मदिर 
है। सिवनीकी तरफ दस्से भाईयोके बहुतसे जनमदिर है। श्रीसम्मेद्‌ 
शिखर, दात्रु जय, मांगीतुंगी आर कुन्थछगिरि तीयॉपर शोलापुरवाले 
प्रसिद्ध धनिक श्रीमान्‌ हरिभाई देवकरणजी दस्साके बनायेहुए जि- 
नमदिर हैं । इन समस्त मदिर और चत्यालयोसे दस्सा, बीसा, सभी- 
लोग बराबर पूजन करते है । 

शोलापुरके प्रसिद् विद्यान्‌ सठ ही राचद्‌ नेमिचंदर्जा आनरेरी म- 
जिष्टेद दससा जैनी है । उनके धरम एक चत्यालय हे जिसमें वे आर अन्य 
भाई सभी पूजन करते है । इसी प्रकार अन्य स्थानोपर भी दस्सा जनियोके 
मन्दिर है जिनमे सब लोग पूजन करते है। जहा उनके प्रथक मदिर नहीं 
है वहा वे प्राय बीसतोंके मदिरमे ही दशन पूजन करते है । 

यह दूसरी बात है कि कोई एक ठव्य या दो द्रव्यसे पूजन करनेको अ 
थवा मदिरके वस्त्रो और मदिरके उपकरणोम प्जन न करके अन्य वर््रा- 
दिकोंमें पूजन करनेको पूजन ही न समझता हो और इसी अभिप्रायके अनु- 
सार कहीं कहींके बीसे अपने मदिरोमे दस्सोंको मदिरके बसख्र पहनकर 
ओर मदिरके उपकरणोको लेकर अष्ट द्रव्यसे पूजन न करने देते हो, परन्तु 
इसको केवल उनकी कल्पना ही कह सकते हैं-शाखमे इसका कोड़े आ- 
घार ओर प्रमाण नहीं है। पूजनसिद्धान्व ओर नित्यपूजनके स्वरूपके अ- 
नुसार वह पूजन अवश्य है। तीर्थस्थानो और अनिशय क्षेत्रोकी पूजा व- 
न्दुनाको-दस्से बीसे-सभी जाते हैं और सभी अष्टद्वव्यसे पूजन करते हैं । 

श्लीतारगाजी तीर्थपर नानचंद पदमसी नामके एक मुनीम है जो 
दस्सा जैनी है। वे उक्त तीरथेपर बीसोके मद्रिमे-मन्दिरके वस्तोको पहन 
कर और मदिरके उपकरणोकों छेकर ही--नित्य अष्ट द्वव्यसे पूजन करते हैं । 
अन्य स्थानोपर भी-जहाके बीसोमें इस प्रकारकी कल्पना नहीं है-दस्सा 


की । 


जेनी बीसोके मदिरमे उसी प्रकार अष्ट द्रव्यादिसे पूजन करते हैं जिस प्रकार 
कि वे अपने मंदिरोमे करते है । जिनको ऐसा देखनेका अवसर न मिला हो 
वे दक्षिण देशकी ओर जाकर स्वय देख सकते हैं । उधर जानेपर उनको 
ऐसी जैनजातियां भी आम तौरपर पूजन करती हुईं मिलेगी जिनमे पुनर्वि- 
चाहकी प्रथा भी जारी है | 

इसके अतिरिक्त दससा जैनियोने अनेक प्रतिष्ठाएँ भी कराई है। एक 
' प्रतिष्ठा शोलापुरके खठ रावजी नानचंदने कराई थी। पिछले साल 
भी दस्सा जैनियोंकी दो अतिष्ठाएं हो चुकी है ।अतिष्ठा करानेवाले भगवान- 
की प्रतिमाके साथ रथादिकमे बेठते है ओर स्वय॑ भगवानका अष्ट द्वब्यसे 
पूजन करते है । इसप्रकार प्रवृत्ति भी दस्सोंके पूजना5धिकारका भले प्रकार 
समर्थन करती है। इसलिये दस्सोंको बीसोंके समान ही पूजनका अधि- 
कार प्राप्त ह। किसी किसीका कहना है कि अपध्वंसज अर्थात व्यत्ि- 
चारजातको ही दस्सा कहते है और व्यभिचारजात पूजनके अधिकारी 
नहीं होते, परन्तु ऐसा कहनेमे कोई प्रमाण नहीं है। जब अबृत्तिकी ओर 
देखते है तो वह भी इसके बिस्द्ध पाई जाती हे-जो मनुष्य किसी जि 
धघवा खत्रीको प्रगट रूपसे अपने घरम डाल छेता है अर्थात्‌ उसके साथ क- 
राओ ८ बरेजा ) कर लेता है वह स्वयं व्यभिचारजात ( व्यभिचारसे 
पैदा हुआ मनुष्य ) न होते हुए भी दस्खा समझा जात। है। यदि कोई 
बीसा किसी नीच जाति ( झूद्धादिक ) की कन्यासे विवाह कर छेता हैं तो 
वह भी आजकल जातिसे च्युत किया जाकर दस्सा या गाटा बनादिया 
जाता है ओर उसकी सतान भी दस्सोमे ही परिगणित होती है । इसीप्रकार 
यदि विधघवाके साथ कराओ कर लेनेसे कोई पुत्र पदा हो और उसका 
विवाह विधवासे न होकर किसी कन्यासे हो तो विधवा-पुत्रकी संतान 
व्यभिचारजात न होते हुए भी दस्सा ही कहलाती है । बहुधा वह 
संतान जो भर्तारके जीवित रहते हुए जारसे उत्पन्न होती है, वह व्यभि- 
चारजात होते हुए भी द्स्सोंमे शामिल नहीं की जाती । कहीं कहींपर 
दस्लेकी कनन्‍्यासे विवाह कर लेनेवाले बीसेको भी जातिसे खारिज (च्युत) 
करके दस्सोंमें शामिल कर देते हैं, परन्तु बम्बह और दक्षिण प्रान्तादि 
बहुतसे स्थानोमें यह प्रथा नहीं है । वहांपर द्ससों और बीसोमें परस्पर 
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विवाह संबध होनेसे कोई जातिच्युत नहीं किया जाता । हमारी भारत- 
वर्षीय दिगम्बरजैनमहासभाके सभापति, जैनकुलभूषण श्रीमान सेठ 
माणिकचंदजी ज्े पी बम्बईके भाई पानाचंद्जीका विवाह भी एक 
दस्सकी कन्यासे हुआ था, परन्तु इससे उनपर कोई कलक नहीं आया 
ओर कलरक आनेकी कोड्टे बात भी न थी। ग्राचीन ओर समीचीन अक्ृत्ति 
भी, शाख्रोमे, ऐसी ही देखी जाती है जिससे ऐसे विवाह सम्बन्धोपर 
कोई दोषारोपण नहीं हो सकता । अधिक दूर जानेकी जरूरत नहीं है। श्री- 
नेमिनाथ तीर्थकरके चचा वसुदेवजीको ही लीजिये । उन्होने एक 
व्यभिचारजातकी पुत्रीसे, जिसका नाम प्रियगुसुंदरी था, विवाह 
किया था । प्रियंगरुसुंदरीके पिताका अथोत उस व्यभिचारजातका नाम 
एणीपुत्र था । वह एक तापसीकी कन्या ऋषिदत्तास, जिससे श्रा- 
बस्ती नगरीके राजा शीलायुधने व्यमिचार किया था ओर उस व्यभि- 
चारसे उक्त कन्याकों गर्भ रह गया था, उत्पन्न हुआ था। यह कथा श्रीजिन- 
सेनाचायेकृत हरिवशपुराणम लिखी है । इस विवाहसे वखुदेवरजीपर, 
जो बड़े भारी जनधर्मी थे कोई कलूक नहीं आया । न कहींपर वे पूजनाविकारसे 
वचित रकक्‍्खे गये । बल्कि उन्होने श्रीनमिनाथजीके समवसरणमे जाकर 
साक्षात्‌ श्रीजिनेद्रदेवका पूजन किया है ओर डनकी उक्त प्रियगुरसुंदरी 
राणीने जिनदीक्षा धारण की है। इससे प्रगट है कि व्यभिचारजातंही- 
का नाम दस्सा नहीं है जार न कोई व्यभिचारजात ( अपध्वसज ) 
पूजनाइधिकारस वचित है। “शूद्राणां तु सधर्माण. सर्वे5्पध्च- 
सजा. स्म्रता.अर्थात्‌ समस्त अपध्वसज (व्यभिचारसे उत्पन्न हुए 
मनुष्य ) झुद्गोके समानधर्मी हें, यह वाक्य यद्यपि मनुस्झतिका 
है, परन्तु यदि इस वाक्यकों सत्य भी मान लिया जाय और 
जपब्वसजोहीको दुस्से समझ लिया जाय, तो भी वे पूजनाधिकारस व 
चित नहीं हो सकते । क्योकि शाद्रोंको साफ तोरसे पूजनका अधिकार 
दिया गया है, जिसका कथन ऊपर घिस्तारके साथ आचुका है। जब शूद्रॉको 
पूजनका अधिकार प्राप्त हे, तब उनके समानधर्मियोको उस अधिकारका प्राप्त 
होना स्वत सिद्ध है। 


१ व्यभिचारजात भी दस्सा होता है ऐसा कह सकते है । 
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और पूजनका अधिकार ही क्या? जैनशास्त्रोंके देखनेसे तो माझम होता 
है कि अपध्वंसज छोंग जिनदीक्षातक घारण कर सकते हैं, जिसकी अधि- 
कार-प्राप्ति झ्ूदोंकी भी नहीं कही जाती । उदाहरणके तौरपर राजा कणीड़ीकों 
लीजिये । राजा कणे एक छुँबारी कन्यासे ज्यमिचारद्वारा उत्पन्न हुआ था 
और इस लिये वह अपध्यंसज और कानीन कहलाता है। श्रीज़िनसे- 
नाचार्यकृत हरिवंशपुराणमें लिखा है कि महाराजा ज़रासिंघके 
मारे जानेपर राजा कणने सुद्शन नामके उद्यानमे जाकर दूमवर नामके 
दिगम्बर मुनिके निकट जिनेशभ्वरी दीक्षा धारण की | श्रीज्िनदास बरह्म- 
चारीकृत हरिवंशपुराणम भी ऐसा ही लिखा है, जेसा कि उसके निम्न- 
लिखित छोकसे प्रगट है'-- 
“विजितोउप्यरिभिः कर्णो निर्विण्णो मोक्षसौरखूयदाम्‌ । 
दीक्षां सुदश नोचानेउ्ग्रहीदमवरान्तिके | २६-२०८ ॥” 


अर्थात्‌--शत्रुओंसे विजित होनेपर राजा कणेको वैराग्य उत्पन्न होगया 
और तब उन्होने खुदर्शन नामके उद्यानमें जाकर श्रीद्मचर नामके 
' मुनिके निकट, मोक्षका सुख प्राप्त करानेवाली, जिनदीक्षा धारण की । 
इससे यह भी प्रगट हुआ कि अपध्च॑ंसज़ छोग अपने चर्णको छोड़- 
कर शुद्ध नहीं हो जाते, बल्कि वे झूद्रोंस कथचित्‌ ऊचा दजों रखते हे 
और इसीलिये दीक्षा धारण कर सकते हैं । ऐसी अचवस्थामें इनका पूजना5- 
घिकार और भी निर्विवाद होता है । 


यदि थोड़ी देर्के लिये व्यभिचारजातको पूजनाउघिकारसे वच्ित 
रक्‍खा जावे तो कुंड, गोलक, कानीन ओर सहोढादिक सभी प्रकारके 
व्यभिचारजात पूजना&घधिकारसे वचित रहेंगे--भत्तोरके जीवित रहनेपर 
जो संतान जारसे उत्पन्न होनी है, वह कुंड कहठछाती हे । भर्चारके मरे 
पीछे जो संतान जारसे उत्पन्न होती है उसको शोलक कहते हैं । अपनी 
माताके घर रहनेवाली कुँवारी कन्यासे ज्यभिचारद्वारा जो संतान उत्पन्न होती 
है बह कानीन कही जाती है और जो संतान ऐसी कुँचारी कन्याको गम 
रह जामेके पश्चाव उसका विवाह हो जानेपर उत्पन्न होती है, उसको खत- 
होढ कहते है जल चारों भेदोंसेसे गोलक और कानीनकी परीक्षा 

। पूछ ६. ह 
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(पच्ान ) तथा प्राय. सहोढ़की परीक्षा भी आसानीसे हो सकती है, 
परम्तु कुंडसंतानकी परीक्षाका और खासकर छेसी कुंडसंतानकी परी- 
क्षाका, कोई साधन नहीं है, जो भर्त्तारके बारहों महीने निकट रहते हुए 
( अथांत्‌ परदेशमें न होते हुए ) उत्पन्न हो । कुडकी भात्ताके सिवा ओर 
किसीको यह रहस्य मालूस नहीं हो सकंता | बल्कि कभी कभी तो उसको 
भी इसमें अम होना संभव है-वह भी ठीक ठीक नहीं कहं सकती कि यह 
संतान जारसे उत्पन्न हुई या असली भर्त्तारसे । व्यभिचारजातको 
पूजना$घिकारसे वचित करनेपर कुड्संतान भी पूजन नहीं कर सकती, 
और कुंड सतानकी परीक्षा न हो सकनेसे सदिग्धावस्था उत्पन्न होती है । 
संदिग्धाउवस्थामें किसीको भी पूजन करनेका अधिकार नहीं होसकता। 
इससे पूजन करनेका ही अभाव सिद्ध हो जायगा, यही बड़ी भारी हानि 
होगी । अत्त. कोई व्यभिचारजात प्ूजनाउपघिकारसे बंचित नहीं होस- 
कता । दूसरे जब पापीसे पापी मलुष्य भी नित्यपूजन कर सकते हैं तो फिर 
कोरे व्यभिचारजातकी तो बात ही क्‍या हो सकती है? वे अवश्य पूजन 
कर सकते हैं । 

वासतवमें, यदि विचार किया जाय तो, जैनमतके पूजनसिद्धान्‍्त और 
नित्यपूजनके स्वरूपाधनुसार, कोई भी सनुष्य शित्यपुजनके अधिकारसे 
वंचित नहीं रह सकता । जिन लोगोंने परमात्माको रागी, द्वेधी मामा है- 
पूजन और भजनसे परमात्मा प्रसन्न होता है, ऐसा जिनका सिद्धान्त है 
और जो आत्मासे परमात्मा बनना नहीं मानते, यदि वे छोग झूदोंको या 
अन्य नीच मजुष्योंको पूजनके अधिकारसे वचित रकक्‍्खें तो कुछ आश्चर्य नहीं 
क्योंकि उनको यह भय हो सकता है कि कहीं नीचे दर्जेके मलुष्योंके 
पूजन कर छेनेसे या उनको पूजन करने देनेसे परमात्मा कुपित न हो जाये 
कौर उन सभीको फिर उसके कोपका प्रसाद न चखना पढे । परन्तु जैनि- 
योॉका ऐसा सिद्धान्त नहीं है । जनी छोग परमात्माको परमवीतरागी, शा- 
न्‍्तख्वरूप जोर कमैमरूसे रहित मानते हैं । उनके इष्ट परसास्मामें राग, 
देष, मोह और काम, क्रोधादिक दोषोंका सर्वथा अभाव है। किसीको 
निन्‍्दा-स्तुतिसे उस परमात्मामें कोई विकार उत्पन्न नहीं होता और न 
उसकी बीतरागता या शान्ततामें किसी भी कारणसे कोई बाघा उपस्थित 


पर 


हो सकती है । इसलिये किसी क्षुद्ध या नीचे दर्जेके सजुष्यके पूजन कर 
छेनेसे परमात्माकी आत्मामे कुछ मलिनता आ जायगी, उसकी प्रतिमा अ- 
पूज्य हो जायगी, अथवा पूजन करनेवालेको कुछ पाप बन्ध हो जायगा, 
इस अकारका कोई भय ज्ञानवान्‌ जैनियोंके हृदयमें उत्पक्ष नहीं हो सकता। 
जैनियोंफे यहां इस समय भी चांदनपुर ( महाबीरजी ) आदि अनेक 
स्थानोपर ऐसी प्रतिमाओंके प्रत्यक्ष इष्टान्त मौजूद है, जो शूद्ध या बहुत 
बीचे दर्जुके मनुष्योद्वारा भूगंसे निकाली गईं-स्पर्शो गईं-पूजी गईं ओ 
पूजी जाती हैं, परन्तु इससे उनके स्वरूपमे कोई परिवर्सन नहीं हुआ, न 
उनकी पूज्यतामे कोई फरके ( भेद ) पड़ा ओर न जैनसमाजको ही उसके 
कारण किसी अनिष्टका सामना करना पड़ा, प्रत्युत वे बराबर जैनियोहीसे 
नहीं किन्तु अजैनियोसे श्री पूजी जाती हैं और उनके द्वारा सभी पूजकोंका 
हितसाधन होनेके साथ साथ घर्मकी भी अच्छी प्रभावना होती है। अत, 
जैनसिद्धान्तके अनुसार किसी भी मलुष्यके लिये नित्यपूजनका निषेध 
नहीं हो सकता । दुरुसा, अपध्व॑ंसज या व्यभिचारज्ञात सबको इस 
पूजनको पूर्ण अधिकार श्राप्त है । यह दूसरी बात है कि---अपने आल्तरिक 
हैष, आपसी वेमनस्थ, धार्मिक भावोंके अभाव और हृतयकी संकीणता 
आदि कारणोंसे-एक जैनी क्रिसी दूसरे जैनीको अपने घरू या अपने अधि- 
कृत मंदिरिसे ही न आने दे अथवा आने तो दे किन्तु उसके पूजल कार्यमें 
किसी न किसी प्रकारसे वाधक हो जावे । ऐसी वातोंसे किसी व्यक्तिके 
पूज़ना४पिकारपर कोई असर नहीं प्र सकता | वह व्यक्ति ख़ुशीसे उस 
मरदिरेसे नहीं तो, अन्यश्न पूजन कर सकता है। अथवा स्वय समर्थ और इस 
योग्य होनेपर अपना दूसरा नवीन मदिरि भी बनवा सकता है। अनेक स्था- 
नोपर ऐसे श्री नवीन मविरोंकी सष्टिका होना पाया जाता है। 

यहांपर यदि यह कहा जावे कि आगम ओर सिद्धान्तसे तो द्स्खोंको 
पूजनका अधिकार सिद्ध है और अधिकतर स्थानोंपर वे बरायर पूजन करते भी 
हैं; परन्तु कहीं कह्टीपर दस्साँको जो पूजनका निषेध किया जाता है वह 
किसी जातीय अपराधके कारण एक प्रकारका तत्नस्थ जातीय दंड है; तो क- 
हना होगा कि शाह्योंकी भाशाको उल्चन करके प्रमगुरुओंके उद्देश्य क्रिद 
ऐसा! दूंड॒ ब्रिघान करना कदापि न्‍्यायसंगत और साननीस नहीं हो सकता 


ण्र्‌ 


और न किसी सभ्य जातिकी ओरसे एसी आज्ञाका प्रचारित किया जाना 
समुचित प्रतीत होता है कि अमुक मनुष्य धर्मेसेवनसे वचित किया गया 
ओर उसकी संतानपरम्परा भी धर्मसेवनसे वचित रहेगी । 

सांसारिक विषयवासनाओसे ऐसे हुए सचुष्य बसे ही धर्म कार्योंमे शि- 
धघिल रहते है, उछटा उनको दंड भी ऐसा ही दिया जावे कि वे धर्मके का्ये 
न करने पार्वे, यह कहांकी छुडिमानी, वत्सलतः और जातिहितेषिता 
हो सकती है? सुदूरदर्शी विद्वानोकी दृष्टिसे ऐसा दड कदापि आदरणीय 
नहीं हो सकता | ऐसे मनुष्योके किसी अपराधके उपछक्षम तो वही दड 
प्रशंसनीय हो सकता है जिससे धर्मेंसाधन ओर अपने आत्म-सुधारका और 
अधिक अवसर मिले ओर उसके द्वारा वे अपने पापोंका शमन या संशोधन 
कर सके । न यह कि डबतेकों और धक्का दिया जावे! बिरादरी या 
जातिका यह कतेव्य नहीं है कि वद्द किसीसे धर्मके कार्य छुडह़ाकर उसको 
पापकायकि करनेका अवसर देवे 

इसके सिवा जो धर्माईधिकार किसीको स्वाभाविक रीतिसे प्राप्त 
है उसके छीन लेनेका किसी बिरादरी या पचायतको अधिकार ही क्या है ? 
बिरादरीके किसी भाईसे यदि बिरादरीके किसी नियमका उल्लंघन हो जादे 
या कोई अपराध बन जाबे तो उसके लिये बिरादरीका केवल इतना ही 
कर्तव्य हो सकता है कि वह उस भाईपर कुछ आर्थिक दुद कर देवे यह 
उसको अपने अपराधका प्रायश्रित्त लेनेके लिये बाधित करे और जबतक 
वह अपने अपराधका योग्य प्रायश्वित न ले ले तबतक बिरादरी उसको 
बिरादरीके कामोमे अर्थात्‌ विवाह शादी आदिक लोकिक कार्योंमे शापम्रिल 
न करे ओर न बिरादारी उसके यहा ऐसे कार्यों सम्मिलित हो । इसी- 
अकार वह उससे खाने पीने लेने देने ओर रिश्तेनातेका सम्बंध भी छोड 
सकती है । परन्तु, इससे अधिक, धर्ममे हस्तक्षेप करना बिरादरीके अधि- 
कारसे बाह्य है ओर किसी बिराद्रीके द्वारा ऐसा किये ज्ञानेका फलिता्थ 
यही हो सकता है कि वह बिरादरी, एक प्रकारसे, अपने पूज्य धर्मगुरु- 
ओंकी अवज्ञा करती है । 


जिन छोगों (जैनियों ) के हृदयमें ऐसे दुंडविधानका जिकल्प उत्पन्न 
हो उनको यह भी समझना चाहिये कि किसीके धमेसाधनमे विह्न 


पुर 


करना बड़ा भारी पाप है। अंजनासखुंद्रीने अपने पूर्वजन्ममें थोड़े दी 
काछके लिये, जिनप्रतिमाको छिपाकर, अपनी सौतनके द्शेन पूजनमें अंत- 
राय ढाऊछा था| जिसका परिणाम यहातक कट्ुक हुआ कि उसको अपने 
इस जन्ममे २२ वर्षतक पतिका हु सह जवियोग सहना पड़ा और अनेक 
संकट और आपदाओंका सामना करना पड़ा, जिनका पूणे विवरण श्रीपश्म- 
पुराणके देखनेसे मालूम हो सकता है। 


रयणसार अथर्मे श्रीकुन्दकुन्द्‌ सुनिराजने लिखा है कि “दूसरोंके 
पूजन और दानसे अन्तराय ( बिन्न ) करनेसे ,जन्मजन्मान्तरमें क्षय, कुष्ट, 
शूल, रक्तविकार, भगंदर, जलोदर, नेन्नपीडा, शिरोवेदुना आदिक रोग 
तथा शीत उष्णके आताप और (€ कुयोनियोंमे ) परिक्षमण आदि अनेक 
दुःखोंकी प्राप्ति होती है ।” यथा - 


“खयकुद्सूलमूलो लोयभगंदरजलोदरक्खिसिरो | 
सीदुण्हबक्षराइ पूजादाणंतरायकम्मफल ॥ ३३ ॥” 
इसलिये पापोले डरना चाहिये ओर किसीको दुडादिक देकर पूजन- 
से वचित करना तो दूर रहो, भूल कर भी ऐसा काये नहीं करना चाहिये 
जिससे दूसरोंके पूजनादिक घमेकायोमें किसी प्रकारसे कोई बाधा उप- 
स्थित हो । बल्कि--- 
उपसहार । 


उचित तो यह है कि, दूसरोंको हरतरहसे धर्मलाधनका अवसर दिया- 
जाय ओर दूसरोंकी दितकामनासे ऐसे अमेक साधन तेयार किये जाय 
जिनसे सभी मनुष्य जिनेन्द्रदेवके शरणागत हो सके ओर जैनघममें शअद्धा 
और भक्ति रखते हुए खुशीसे जिनेन्द्रदेवका नित्यपुजनादि करके अपनी 
आत्माका कल्याण कर सकें | 


इसके लिये जैनियॉको अपने हृदयकी संकीर्णता दूरकर उसको बहुत 
कुछ उदार बनानेकी जृरूरत है। अपने पूर्वजोंके उदार-चरितोंकों पढकर, 
जैनियोंको, उनसे तद्बिषयक शिक्षा अह्दण करमी चाहिये ओर उनके अजु- 
करणद्वारा अपना और जगतके अन्य जीजोंका हितसाधन करना चाहिये । 


+ए 


भगवजिनसेनाचायेप्रणीत आदिपुराणको देखनेसे माछम़त दोोता है 
कि आद्ीश्वर भगवानके सुपुत्न भरतमहाराज, प्रथम चक्रवर्चीबे 
अपनी राजधानी अयोध्यामें रक्खचित जिनबिम्बोसे अरूकृत चौकीस 
चोबीस घंटे तथ्यार कराकर उनको, नगरके बाहरी द्रवाजों और राजम- 
हलोंके तोरणद्वारों तथा अन्य महाद्वारोंपर, सोनेकी जजीरोंम बांधकर 
प्रतम्बित किया था। जिससमय भरतजी इन द्वारोमेसे होकर बाहर 
निकलते थे या इनमे प्रवेश करते थे उससमय वे तुरन्त अहन्तोका स्मरण 
करके, इन घंटोमे स्थित अर्ईत्प्रतिमाओंकी वन्‍्दुना और उनका पूजन 
करते थे। नगरके छोगो तथा अन्य प्रजाजनोने भरतजीके इस हृत्यको 
बहुत पसंद किया, वे सब उन घटोंका आदर सत्कार करने लगे और 
उसके पश्चात्‌ पुरजनोने भी अपनी अपनी शक्ति और विभवके अनुसार 
डसी प्रकारके घंटे अपने अपने घरोके तोरणद्वारोपर रटकाये, । भरतजी- 
का यह उद्ारचरित बड़ा ही चित्तको आकर्षित करनेवाला है और इस 
( प्रक्ृत ) विषयकी बहुत कुछ शिक्षाप्रदान करनेवाऊा है । उनके अन्य 








* उपयुक्त आशयको ग्रगठ करनेवाले आदि्पुराण (पर्व ४१) के वे ! 
० 
आर्षवाक्य इसप्रकार हे.--- 


४निर्मोपितास्ततो घंटा जिनबिस्बेररूकताः । 
पराध्येरलनिमाणाः सम्बद्धा हेमरज्जुभि ॥ ८७॥ 
लम्बिताश्व बहिद्वोरि ताश्तुर्चिशतिप्रमाः । 
राजवेइ्ममहाद्वारगोपुरेष्वप्यनुक्रमात्‌ ॥ <८ ॥ 
यदा किल विनियांति प्रविशत्यप्यय प्रभुः । 
तद्‌ा मौलाग्रलूग्राभिरस्थ स्थाददतां स्घृतिः ॥ ८९ ॥ 
स्ख॒त्वा ततो5६दर्चानां भक्त्या छृत्वाभिवन्दनाम । 
पूजयतल्यभिनिष्कामन्‌ प्रविद्यंश्व स पुण्यघीः ॥ ९० ॥ 
रज्तोरणविन्यासे स्थापितास्ता निधीशिना | 
जल गो कतार ॥ ९३ ॥ 

: खेषु चेइमतोरणदामछु । 

ग्रथाविभवमाबद्धा घंदास्ताः सपरिच्छदाः ॥ ९४ ॥ 


के 


डद्दार गुणों और चरितोंका बहुत कुछ परिचय आंदिधुराणंके देखमैसे 
'मिझ सकता है। इसीप्रकार और भी सैकदों और हजारों महात्माओँका 
नाभीछेख किया जा सकता है । जैमसाहित्यमें उदारचरित महँव्माजोंकी 
कभी नहीं हे । आज कल भी जो अनेक पर्वतॉपर खुले मैंदानतें तथा 
गुफाओंमें जिनप्रतिमाएँ विराजमान है और दक्षिणादिदेशोंमें कहीं कहींपर 
जिनप्रतिमाओंसहित सानस्तंभादिक पाये जाते हैं, ये सब जैल पूर्चजोंकी 
इंदार चित्तद्ृत्तिके ज्वलन्त इृ्टान्त हें | उदारचरित महात्माजोंके आश्रित 
रहनेसे ही यह जैनधर्म अनेकबार विश्वव्यापी हो चुका है । अब भी 
यदि राष्ट्र धर्मका सेहरा किसी धर्मंके सिर बंध सकता है तो वह यही 
घर्मे है जो प्राणीमात्रका शुभचिन्तक है। ऐसे घधमको पाकर भी हृदयमें 
इतनी संकी्णेता और स्वार्थपरताका होना, कि एक भाई तो पूजन कर सके 
और दूसरा भाई पूजन न करने पावे, जैनियोंके लिये बडी भारी छजाकी 
बात है। जिन जैनियोका, “वर्ुथेब कुठुम्बकम्‌,”” यह खास सिद्धान्त 
था, क्‍या वे उसको यहातक भुला बठें कि अपने सहधार्मेयोमें भी उसका 
पालन और वत्तोच न करे! जातिभेद या वर्णमेदके कारण आपसमें 
ईचो द्वेष रखना, एक दूसरेको घणाकी इशष्टिसे अवछोकन करना और अपने 
लौकिक कार्योंबंधी कपायको धार्मिक कार्योर्मे निकालना, ये सब जैनि- 
यॉके आत्म-गौरवकों नष्ट करनेवाले कार्य हैं । जैनियोंको इनसे बचना 
चाहिये और समझना चाहिये कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, बैश्य और शाद्र 
ये चारों वणे अपनी अपनी क्रियाओं (ब्त्ति ) के भेदकी अपेक्षा वर्णन 
किये यये हैं। वास्तवमे चारो ही वणे जेनधमेको धारण करने एवं जिनेंद्र- 
देवकी पूजा उपासना करनेके योग्य हैं. और इस सम्बन्धसे जैनधर्मको 
पाछन करते हुए सब आपसमभे भाई भाईके समान हैं * । इसलिये, हृद- 
यकी सकीणताको त्यागकर धार्मिक कार्योंके अनुष्ठानमें सब जैनियोंको परस्पर 


१ समस्त भूमंडल अपना कुटुस्ब है । 
#““विश्नक्षत्रियवि टशद्रा प्रोक्ता कियाविशेषत । 
जैनधर्म परा श्क्तास्ते सर्वे बान्धदोपमा 0” 
“-सोमसेनाचाये । 


जद हु 

अन्छुताका बत्तोव करना चाहिये और आपसमें पेम रखते हुए एक दूसरेके 
घर्मकार्यामें सहायक होना चाहिये । इसीप्रकार जो छोग जैनधमेकी 
शरणर्म आयें या आना चाहें, ऐसे नवीन जैनियों या आस्महितैषियोंका 
सश्ेे दिलसे अभिननन्‍्दन करते हुए. उनको सब प्रकारसे धर्मंसाधनमें सह्ठा- 
यता देनी चाहिये ॥ 

आशा है कि हमारे विचारशील निष्पक्ष विद्वान ओर परोपकारी भाई 
इस मीमांसाकों पढ़कर सतद्यासत्यके निर्णयमें इठता घारण करेंगे. और 
अपने कत्तेन्यको समझकर जहां कहीं, सुशिक्षाके अभाव और संसर्गदोषके 
कारण, आगम और धर्मेग्रुओके उद्देश्यविरुद्ध प्रवृत्ति पाई जावे उसको 
उठाने और उसके स्थानमे शास्प्रसम्मत समीचीन रीतिका प्रचार करनेमें 
दुत्तचित्त और यत्रशीलर होंगे । इत्यर विज्षेषु । 


निष्पक्ष विद्वानोंका चरणलेबक--- 


जुगलकिशोर जैन, छुख़तार 
देवबन्द जि० सहारनपुर । ह 
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बन्दोजिनवरम ! 


४४जनी कोन हो सकता हे कै; 


मंगलाचरणम्‌ । 
नमःश्रीबघेमानाथ निधृतरकलिलात्मने । 
सालोकानां चिलोकानां पद दर्पेणायते ॥ 


जो जीव जैन ध्को घारण करता है । 


न तप हक 

जनी कोन हो सकता ६ ? 
[ छेक्नक-बाबू जुगठकिशोरजी भुख्तार, देववन्द । ] | 
| जो जीव जैनधर्मको घारण करता है, चद जैनी कहराता दै।। 
परन्तु आजकलके जनी जै नधरमको केवल अपनी ही पेतक सम्पक्ति | 
| समझ बैठे हें ओर यद्दी का*ण है कि, वे जनम दूलरोको नहीं| 
। बतलाते ओर न किसी मजुष्यको जैनी बनाते है। शायद्‌ उनको इस | 
बातका भय हो कि; कई्दी दूसरे छोगोंके शामिल होजाने से दमारे | 
| इस मोरूली तरकेमे झधिक भागालु धाग दोकर हमारे दिस्लेमे बहुत | 
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| दी थोड़ा पा जैनघम बाकी न रह जाय | परन्तु यदद उनकी बडी । 
भारी रालती दे और आज इसी ग्रल्तीको दूर करनेके लिये यह लेख 
किला जाता है। 


हमारे ऊैसे भाई इस बातकी जानते हें ओर शास्त्रोंम भी जगद | 
| अगददपर हमारे परमपृज्य आचायोंका यही उपदेश हे कि; संसारमे 
| दो प्रकारकी वस्तु है ।एक चेतन और दूसरी झचेतन | चेतनको 
। जीव और अझचेतनका झजीव कहते हे । जितने जीव है, वे सँंव 
| द्रव्यत््की अंपक्षा वा द्रव्यराष्टले बराबर है, किसी में कुछ भेद 
| नही हे; सबका झसली स्वभाव और गुण एक दी दै। परन्तु अनादि 
कालसे जीवोकी कमेका मेल ( मल ) लगा इुआ हे, जिसक कारण 
| उनका असली स्वभाव आच्छादित ह' रद्य है, और ये जीव नाना ! 
प्रकारकी पयोय घारण करते हुए दृष्टिगोचर द्वोरद्दे हैं । कीड, | 
| मकोडा, कुत्ता, बिछी, दर, बघरा, हाथी; घोडा, ऊंट; गाय | 
बैल; मसुष्य, पद्चु, देव, ओर नारकी आदिक समस्त अवस्थाएं 
| इस, कर्ममलके परिणाम हैं और जीवकी इल अवस्थाका विभाव- । 
। परिणति कद्दते ड् । 











जबतक जीवों मे यह विभावपरिणति बनी रहती है, तब ही तक. 
उनको ससारी कहते हैं ओर तमी तक उनको संसार नाना- 
प्रकार के रूप घारण करक परिश्रप्रण करना पडता है । परन्तु जब ॥ 
है किसी जीचकी यह विभावपारिणाति मिट जाती है, ओर उसका निज- | 
स्वभाव सब छू ओर प्रणतया प्रकट द्वोज़ात। है तब वद्द जीव मुक्ति ॥ 
को प्राप्त हे जाता दे, ओर इस प्रकार जीवक संसारी और मुक्त ऐसे 
दी भेद्‌ कदे जाते हे । 
ऊपरके कथनाहुसार जीवोंका जे! झसली स्व॒माव है, वही उनका । 
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। धमे है ओर इसा धरमेको प्राप्त करानेबाला जनधन दै। झऋाथवा है. 
दूलरे शब्दोंमे यो कहिये कि, जैनध् दे! सब जीबोका निजध मे दे ही 
इसलिये प्रत्थ# जीवकों जनधरके धारण करनेका अधिकार प्रप्त 

है। यही कारण है कि; दपारे पूज्य तीथकरों ओर ऋषियोने पश्चा- है 
पक्षियों सकको जैनघ का उपोध दिया हे ओर उनको जेउघर 
घारण कराय। है, जिनके लकड़! और इज्ष रो ह शम्त प्रथ पाचुयोग 
के शास्रोके ( कथाप्रन्थाके ) देखनेसे माह्दूम हो सकते हैं। 

हमारे झआारतिम तोर्थकर भौमद्'्बोर स्वाभी जब अपने इस जन्मसे । 
नोजन्म पहदिले सिंहदकी पयोयम थे, तब उन्हे किली बन थे एक प्रद्दा-। 
त्माके दर्शान कप्ते दही जातिस्मरण हो गया था ओर उसी। समय । 
उक्त भद्दात्माके उपदेशसे इन्होने श्रावकके बारह श्रग धारण कर। 

; ल्ये थे। केसर्ासइ होकर भी किसी ज बको मारना और मांस | 
| खाना छोड दिया, खुख्रे तृण और पत्तोंपर जीबन व्यतीत करना 
| झंगीकार किया और इस प्रकार जैनधमेको पालते हुए लिंहपर्याय | 
कं छोडबर उन्‍होंने पहिले स्वगंमे जन्म लिया ओर बहांले उन्नति । 
| करते करते अन्तमे जनधनके प्रसादले तीथकरपद प्राप्त किया । । 
|. श्रीपार्श्नाथपुगणमे अरावन्द-मुनिके उपदेशले ए% दाथीके जैन- | 
घ॒र्म घारण करने और श्रावऊक् तव पालन करने के सम्बन्ध 4 इस 
प्रकार लिखा हैः- 


धव दार्थ। संजम सापे | अत जीवन श्र त॒विरापे । | 
समभाव छिमाउ झाने | झरि सित्र बराबर जाने ॥ 
काया कासि इन्द्री दंडे। साहस धरि प्रोषध सड | 
सूख तण पछुतब्र भच्छै | परमरदित सारण भच्छे॥ 


| 


) 
) 
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| हाथाीगण ढोह्यो पानी। सो पीबे गजपति ज्ञानी॥ 
देख बिन पांव न राखे | तन पानी पंक् न नाखे। 
ही शी को बी न की ७ से. 
निजशील कफभानहि खेबे| हाथिना दिशफ़्ल न जोबे | 
उपसगे स६ अति भारी। दुष्योन तज दुखका री॥ 
झाघके भय अग न इालै।हठ धीर प्रतिज्ञा पाले । 
चिरतों दुद्धर तप कीनो।बल ही न भयोतनछीनो ॥ 
परमेद्धि परमपद ध्याथे ऐसे गज काल गमाथे।॥ 
एक दिनअधिक तिघायों।तब वेगवतीतट आायो। 
जल्लपीवन उद्यप कीघोकादोद कुंतर बाघो।॥ ।| 
निश्चय जब मरण विचारो।सन्धास सुधी तब घारो । 
इससे साफ प्रऊट दे कि।अच्छ। निमित्त मिलजाने और झुमक् | 
'ई का उदय झाजने से पशुआम भी मनष्यता अआजाती है और ये 
'मनुष्योके समान घन्का पालन करने छगते हैं । क्‍योंकि द्वव्यस्थ 
| की अपेक्षा सब जीव चाहे ये किला भी पर्यायम क्यो न हैं। आपस 
। में बराबरहें | यही हथाका जाव,जनघर्मके,प्रसादुले इस पश्चुपर्यायको | 
छोड़कर बारदवे स्वगे मे देवहुआ और फिर उन्‍नातिके सोपानपर चढ़ता ९ । 
- । कुछ है। जन्म लेनेके पश्चात दमारा पूज्य शीधकर श्रीपाबनाथ हुआ । | 
॥ इसी तरह ओर बहुतले पश्लुओने जैनधरमका घारण करके अपनी | 
आत्माका कल्याण किया द्वे । जब पशु भ्रातकने जैनधमेको धारण | 
१ किया है, तब फिर मनुष्योका तो कइना है| क्या दई थे तो सब! 
' 4 प्रकारले इसक याग्य और दूसरे फीबोकों इस घर्रंत्न लगाने वाले | 
। ठहरे । वास्त॒वर्म यदि प्छा जाय, वो किसी भीदेश जाति था ! 
) ब॒णकें भनुष्यकों इस धमेरे घारण करनेक्ती कोई | 
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सनाही नहीं दे। पृत्येक मनुष्य ख़शी से जैनप्म | 
को धारण करसकता है। | 





जैनशास््रो ओर इर्तेदासके देखनेस यद्ट बात बिल्कुल साफ | 
हाजाती हे और हस विषय काई सन्देद बाकी नहीं रद्दता दे कि,इ्मेशा 
से प्रत्यक जातिके मनुष्यने इस पाविन्र जैनधर्मकोी घारण करके बड़ी * 
भाक्ति और मावके साथ इसका पालन किया है । 


देखिये, क्षश्रिजलोग पहिले अधिकतर जैनघर्मका दी पालणकरते 
थे। इस धर्च से उनको विशेष अनुराग ओर प्रीति थी । वे जगतका 
और अपनी झआत्माका कल्याण करनबाला इसी घर्मको लर्झतथे । 
इजारो और लाखा एसे गाज़ा दाचुके हैं, जो जैनी थे या जिन्हाने , 
जैनधर्म की दीक्षा घारणकी थी खासकर हमार जितने तीर्थंकर हुए | 
हैं,ब लबदी क्षत्रियथ| इस लमय भी जैनियों म बहुत ले जैनी ऐसे हैं, । 
जो क्षत्रियों की खतानभेखे हें परन्तु उन्होंने क्षत्रियों का कम छोड़ ! 
कर बैश्यका कम अगीकार कर लिया है; इसलिये वेइय कहलाते हैं | 
इसी प्रकार ब्राह्मण लोग भी पाईले जैनधम का पालन करते थे | 
और इस समय मी कही २ सेकडों ब्राह्मण जैनी पाए जाते हैं | । 
जिस समय भगवान ऋष्मदेवऊे पुत्र भरत चऋबती न क्षत्रिय लोगो । 
की परीक्षा लेकर जिनको आधिक घवोत्मा पाया; उनका एक ब्राह्मण 
वर्ण स्थापित किया था,रस समय तो ब्राह्मण लोग गद्दस्थी जैनियो | 
के प्रज्य समझ जाते थे और बहुुतकाल तक बराबर पृज्य बने रहे | 
परन्तु पैछेले जब वे स्व5ंद्‌ हकर अपने धर्मकर्म मे शिविक् दोगये | 
और जैनधर्मले गिरगये/तव जैनियोने झाम तोरले उनका एजना और | 
मानना छोडविया * परन्तु फिर मी इस ब्राह्मणवर्ण में बरावर जैसी | 

















) 
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दोतेही रहे | इमांरे परमपृज्य गोतन गणघर)मद्दबाहु सवाल ; अकलकमः | 
और बियानंदी आदिक वहुतस आचाय॑ ब्राह्मणद्दी थे;जिन्‍्दोंने चहुआर | 
जैनधरम का डेका बजकर जगतेक जीवांका उपकार किया है । गह | 
चैश्य छोग से के सी जैले इस वक्त जैनघम को पालन कररदे हैं, 
बैले हो पहले पालन करते थे । एसी द्वी हालत द्ञाद्रों की दे, वेमी . 
कभी जैनघम को धारण करने ले नहीं चूके और ग्यागद्॒वी प्रतिमा | 
के घारक क्षुल्लक तक द्वाते रहे । इस वक्तमी जैनियों में जाद्र जैसी | 
मौजूद हैं | बहुत से जैनी दराद्रोंका कम ( पेशा ) करत है और द- | 
क्षिणकी दो एक जाततयां जिनमें कि विधवा षिवाद् दोतादे छुनते | 
हैं के हद ही में परिगणित हैं ओर द्वाद्द्दी क्‍थो* इमारे पूर्वज 
तीथेकरों और ऋषियां सुनियोने तो चांडाछा, भीलों और म्»व्छों | 
तकको जैनधर्म का उपदेश देकर उनके जैनी बनाया है; ओर न | 
केवल जैनधर्मका श्रद्धान उनके इृदया में उत्पन्न किया है वल्कि | 
श्रावक के व्रतमी उन से पाह्न कराये हैं जिनकी सेकड़ों कथाएं 
शास्रोमे मौजूद दे । | 
रस्बिंशपुराण मे लिखा है कि, एक त्रद नामके घीषर (कद्दार ) की | 
लड़की का जिसका नाम पूतगधा था और जिसके इरिर से दुर्गन्ध 
श्रातीयी भंश्वमार्षगुप्त मुनिने भ्रावक के ब्रत दिये और वदद लडकी | 
बहुत दिनोतक झार्यिकाओं के साथ रही ओर अन्त मे सन्‍्वास | 
धारण कश्के मरी तथा सोलइवें स्वर्ग में जाकर वेषाहुए फिर वहां | 
से आकर भौकृष्णणो पटरानी बक्मिणी हुए । ह 
_. अम्पापुर नगर में अग्नेभृत मुजिने ऋपने गुरु सूर्यमित्र मुनिराज | 
की आह्ाल एक <ांडालकी लड़की की, जा अप्म स झघी 





























थी ओर जिसकी देइले इतनी दुर्गेव आतीथी कि कोई उसके पास 
| जागा नहीं खाइता था और इसो कारण वह बहुत दुखी थी कैम 
घर्मका उप्रदेश देकर श्रावक के श्रव घारण कराये थे; जिलकी 
| कथा सुक्सालवारादिक शाक््रमे मेजर है । यही जांडालीका जोव 
| दो जन्म लेके पश्चाव्‌ तीलेर जन्ममे उकुपालजों दुआथा । 


पूर्ण घद और मानमद्र नामके दो वैद्य माइयोंने एक चांढार को 
| आवक के प्रतम्द्ण कराये थे ओर उन बज्रते के कारण बद बांडाल 
| मरकर सोलदवे स्वर्ग में बड़ी ऋद्धिका घारिक देवहुआ था; लि- 
| सकी कथा पृष्याल्त्र कथाकोद में लिखी दे । 


दरिविशपुराण में लिक्षा है कि, गंघमादन पेतपर एक परव्तंर माभ् 
| के भोडको भोधर आदि दे! चारण मुनिया ने श्रावक के व्रतदिये । 
| इलीप्रकार म्लेच्छोई जैनधर्म घारण करने के सम्बन्ध मेसी बहुत 
| ३ सी कथाएँ विधमान हैं; वल्कि जैना। चक्रवर्ती राजाओंने तो म्लेच्छे। को 
| कम्याओं से विवाह तक किया दै। 

| श्रोनिणिनाथ ७ चथा वशुदेवजोने भी पक म्डेचछराजाको पुश्रीखे 
| जिसका नाम जरा था; विवाह किया था; ओर उसके जरत्कुपार 
उत्पन्न हुआ था, जे। जैनध भैका षड़ा मारी अ्रद्धानी था ओर जि- 
| सने अन्त में जैनधरम की मुनिर्दाक्षा घारण कीथी । यह कथामी 
| इरिवंशपुराणमें लिखीदे | औरइली पुराण जद्दांपर ओ्रीमदागीरस्वा्मी 
| के समवलरणका वर्णन दे, वहां पर यहमी लिखा है कि समरवसतरण 
| मं जब ओऔमदह्वावोरस्वामीने मुनिधमें और आवकथमंका उपदेश 
| दिया तो उसको छुगकर बहुत छे आाह्मण, क्षज्रिय मोर बेश्य लोग मुंत्रि 
( द्वौभये और चारों गणेके श्लीपुरषोन श्रावक के बारह तत घारण डिये । इतना हैं 


(८) 


| आनवरोंने भी अपनी शक्तिके अदुस्तार आधक के व्रतघारण किये 
इससे मलीभांति प्रथट है कि, प्रत्येक मठुष्य दी नहीं बल्कि प्रायक 
। जब जैन्धम को धारण कर रुकता दे । इसकिय जैनघम सबको | 
| बतलाना चाहिये । । 





यद्यपि ऊपर के प्रम णोंसे प्रत्येक मनुष्य खुशाले यद् नदोजा ॥ 
॥ निकाछ सकता दे कि) जैनधम अजकरक जेनियोकी खास मारास 

| नही दे धल्कि मनुष्य क्या जीबमाश्रका उसपर पूरा २ अधिकार 
$ प्राप्त दे ओर प्रत्येक मनुष्य अपनी शक्ति ओर सामर्थ्यके अनुशार 

| उसकी धारण ओर पाह्न कर सक्ता है "तो मी मे कुछ थोडेसे। 
। शास््रोके प्रमाण और झपने भाशयोके सनन्‍्मुस्ध उपस्थित करता 
जिससे किसीको इस बिषयमे कोई संदेह और प्रम बाकी न रहे - 


। पूणासार के ग्हीक ने, १६ भ जिनेद्रदेषकी पूजा करनेवाढेके दो 
मेद दुणेन किये हूँ।एक नित्य पूजन करनेबाला, जसके पूजक कद्दते ह 
| ओर दूसरा प्रतिष्ठीवि विधान करनंबाला; जिसका पृजकाचाय | 
| कहत हैं । (सके पश्चात दे। स्छोको भें प्रथम भेद अर्थात्‌ पृजकका | 
| ब्वरूप वणन किया है ओर उससे ब्राह्मण, क्षत्रिय; वैश्य, ओर शद्द, 
| चारों द० के म नुष्य,का पूजा करनका अधिकारी बतलाया है | यथा- | 


| “ब्राह्ण: क्षत्रियों वेश्यः झुद्रो वाउउच्च/ःखुशील्वान| । 
| इबअतो इृढाचारः सत्यशाचसमन्वितः ॥ १७॥ | 
इसी प्रकार भाघ/संप्रहभावकाचारके ५ ये आधिकारके लोक ने- | 

॥ १४२ # थोजिनेद्रदेवकी पजा करनेबाल उपयुक्त दोनों भेदोका 
9 रर्णन करके अगले टलोकम प्रथम भेद ( पूृजक ) के स्वरुपकथनमे | 
| ब्राह्मणाटिक चारों वर्णो के मनुष्योंको एजा करनेका अधिकारी | 

| वर्णन किया है । धद व्होक यह है -- । 












(९) 


| ५ €_ 2 हल 

| “ब्राष्मयादिचतुवंण्य झाद्यः शीलत्रतान्वित: । 

| सत्यशोचदढाचारों ईसायब्रतदूरण: ॥ १४१ ॥?? 
ओर इसी ९ वे अधिकारके खछोक ने. २२५ में ब्राह्मणोंके एजन | 

करना, एजन कराना पढ़ना; पढ़ाना; दान देना और दान लेना, ऐसे 

। छह कभ+ वर्णन करक उसके अगले श्छोकमे “यजनाध्ययने दाव॑ परेषां 

| भोणे ते न” इस बचनले क्षत्रिय, बेश्य और शूद्रोंके पूजन करना 

। पढ़ना, ओर दान देना; पेखे तीन वर्णन किये है । । 
















; 
। 
| 









इन दोनों शास्त्रोंके प्रमाणांल महछीभाति प्रकट दे कि, ब्राह्मण | 


। क्षत्रिय, “इय और शूद्र, चारो बणोके मनुष्य जैनधर्मको घारण करके | 

| जैदी दोसकते हैं। तब ही ते वे श्रीजिनन्द्रदेवकी पा करनेके अ- 

| घिकारी वणन ॥कैये गये दे । 

|. सागरघर्मामृत में ५ आशाघरजने लिखा है किः- 
“जाद्राप्यपुस्कर।चारवपुःशुध्या 5सतु तादश: । 


| जात्यादीनो 5पि कालादि लब्घो ह्यात्मास्ति घम भाक॥!; 
(अ० २ इक्को* २३ ) । 


मर्थाव-झाखन ओर बेन यंगेरह जिसके शुद्ध हों, मांश : 
| और मदिरा आदिके त्यागंस जिसका आचरण पार्वत्र हो और नि- | 
| त्य स्‍्ताग आदिके करनेले जिसका शरीर शुद्ध रहता हा, ऐसा श्षृद्र 
| भी ब्राह्मणाविक वर्णाका सह आ्रावक ध+#का पालन करनेके योग्य | 
| दे | क्योंकि जातिसे हवान आत्मा भी कालादिक ललब्धिको पाकर ॥ 
। आवकघमेका अधिकारी द्वोता है , ऐसा ही भीसोम॑देव आाचायेन ॥. 
 'नीतिवाक्थामत' के नीये लिखे वाकयम उपयुक्त तीनों शाद्षयोके होने । 
से शूद्राको घमेलाथनके योग्य बतलाया है । | 


























६ अआाचाराधनवचत्थ॑ शुविरुपस्कारः शरीरश्ादिश्य 
& करोति छुद्रानपि देवहिजातितपस्विप रिकभसुभो ग्यान| 
॥ रत्लकरंडलावकाचारमे स्वामिश्रमन्तभद्राचायं लिखते है किः-- 
| “पस्प्ररद शेनसम्पन्नमपि सातइदेइजम्‌ । 
|! देवादेव॑ 2७ 0 
॥ देवादेव॑ बिदुभस्मगढाहारान्तरो|जसम्‌ ॥ २८ ॥ 
। अथत-जो चांडाक का भी पुत्र सम्यग्दर्शन लद्दित है; उसको । 
| श्रीगणघरादिक राखले ढके हुए अगारेके प्रकाशके खमान देव । 
| कइते है । इसले चांडालका जैली बन सकता भर्लमभांति प्रकट दे। | 
| बल्कि सम्यग्दशंनकी प्राप्ति तो चौथे गुणस्थान में ही दो जाती है; | 
| चांडाल इससे भी ऊपर पांचवे गुणस्थान तक जा सकता है और | 
| आबकके व्रत धारण कर सकता है जैसा कि ऊपर उह्ढेखकी हुए | 
| कथाओँसे प्रकट हैं । 
| पघर्मेंेप्रद्ावक्ाचारदे-नव आधिकाश्म निम्नलिखित दो ग्छोकों | 
| द्वारा यह प्रकट किया है कि, ब्राह्मण, क्षत्रिय और बेशय, मद्दाव्रत | 
| ( मुनिपद ) धारण कर सकते है और शूद्रोंके प्रमत आदि गुण-! 
| स्थानोंके न होनेके कारण वे झणुत्रत घारण कर खकते हैं अथांत | 
। पांचवे गुणस्थान तक जा सकते ६ । 


० 


जिवणपषु जायन्ते यें चोचेगोंत्रपाफता।। | 
देशावयवशुद्धानां तंपामेद सहाव्रतत्‌ ॥२५९॥ | 
, मीचेशोजओरोदयाच्छूद्रा भवन्ति प्राणिनो भवे। | 
' प्रभतसादिगुणाभाव/त्तेषां स्थासद रुव्रतम्‌ २५ ३॥ 
हैं. धर्भरसिकत्रैवर्णिकाचार में ओलोमसेनजी साफ़ लिखते हैं ।किः- । 





































द (११) 
| “बिप्रक्षत्रियविद्श॒दाः प्रोक्ता/क्रियाविशेषतः | 


जैनधमपरा/शक्तास्ते सर्वे बान्धवापमा || 
( हा० ७ ग्होन् घ४रे ) 


। अधात-ब्राह्मण, क्षश्य, वैश्य और दाद य चारों वर्ण अपनी 
॥ अपनी क्रियाशोके भद॒का अपेक्षा वर्णन किये गये हैं, परन्तु ये 
| बारों ह वण-जैनधरमंको धारण करनेक योग्य हैं. । इस सम्पंधले जन- | 
| धर्को पालन करते हुए य सब आापसमे भाइके समान हैं । 
इन सब प्रमाण से सिद्धान्तकी अपेक्षा, प्रवासिकी अपक्षा, और । 
| शारत्राधारकी झपेक्षा सब प्रकारले यद बात; के प्रत्यक मलुष्य 
जैनघर्मका धारण कर सकता है, कितनी स्पष्ट ओर साफ तोरपर 
शिद्ध है, इसका भवुमान हमारे पाठक स्वयं कर सकते हैं और 
(| मालूय कर सहझते हैं कि वर्तमान जेनियोंकी यद कितनी मारी 
| ग़छती और बेलमझी है जे। केवल अपने आपको ही जैनघर्मेका | 
| मौरूसी दृक़॒दार समझ बैठे हें । 

॥ अफ़ न्ोल | जिनके पज्य पुरुष) तीर्थंकरों ओर ऋष' 

।लोइल घर्तके विषयम यह झयाल और यह कोशिश कि कोई 
| ज्ञीव भी इस घर्मसे बीझुत न रहै-यथासाध्य प्रत्येक जीवकों इस 
| धरने लगाकए उसका ।हत साधन करना चाहिये, उन्हीं जैनियों की। 
। आज यह हालन कि, वे कंगूस और कृपण की तरद्द जैनघर्म को | 
| छिपाते फिरते हैं । न आप इस धर्मरत्नले कुछ छाम उठाते है और 
न दूखरोंको दी क्राम उठाने देत हैं | इलंस माह्कूम ता दे कि, 
| आजकल के जैनी बहुत है तंगदिछ . संकाणहृदय ) है भौर हजी। 
| तेगादिक्की वे उसपर स्गाविल्ली ( पाषाणहुद्यता ) दी घटा छारकश्ली है, 
| खुदगज ( स्वाधपरता ) का उनके चारों तरफ राश्य है ।यही: 
























































( ९२ ) । 


ह कारण है कि वे टूसराका छपकार करना नहीं चाइत है और न। 
किसीको जनघर्म का अद्धानी बनाने की कोई चेष्टा करते है । उन 
की तरफ से कोई ड्बों या तिरो; उनको इस्लले कुछ प्रयाज्न नहीं । 
अपने साश्यों की इस अवस्थाकी देखकर मुझको बहुत दुःख 
होता है। 
प्यारे जैनियो, आप उन धीर पुरुषोदता सन्‍्तान हो, जिन्दोंन | 
स्वार्थ बुद्धिको कमी अपने पालतक फटकने नहीं। दिया, पौरुषद्दीनता 
और भीरताका कभी स्वप्तम भी जिनका दृशन नही हुआ, जिनके 
विचार बंडदी विशुद्ध, गेभीर और जिनके हृदय बिस्तीण थे और 
जो संसार भरक सच्च झुमचिन्तक औरसब जीवीका दितसाधन 
| करने में ही अपन का फृतार्थ समझनेवाक्ले थ । आप उन्‍्ददी की वंश 
| परम्परा में उत्पन्न हे जिनका सारा मनोबल) बचतबल, बुद्धिबल 
| और कायबल निरन्तर परापकार में द्वालगा रहता था घामिक जोश | 
| से जिनका मुखमडक्ल ( चेहरा )निरतर दमकताथा जो झपनी आत्माफे 
| समानहूसरे जीबोकी रक्षाकरतेथे औरइल सलारकों अ्सारसमझकर | 
निरन्तर अपना ओर दूसरे जीवांका कल्याण करनेमे द्वी लगे रईले । 
थे, और ऐसे द। प्रज्य पुरुषोका आप अपने झअपको अनुयायो और 
| उपासक भी बतलात है जे हान विज्ञानके प॒र्ण स्वामी थे, जिनकी 
3 क्षमामे पच्य पक्षी तक भी उपदद् सुनने के छिये अ ते थे, जिन्होने | 
| झैनघर्म घारण कराकर करोड जीवोंका उद्धार किया था और भिन्न । 
| धर्मावरुम्बियांपर जैनियोंके अद्दिलाधमंकी छाप जमाईथी । इसडिये | 
आापदी तनिक विचार कीजिये कि, क्या अपनी ऐसी दाऊत बनाना | 
| और दूसरोका उपकार करनेले इस प्रकार हाथ राज लेना आपके | 
| हिये उचित और योग्य दे ! कदापि नई । । 
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॥ 
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( १६) । 












प्योर भाइयो, हमको ऋपनी इस हालतपर बहुत द्वी लाउजत 
| ओर शाकित देना चाहिये हमारी इस छापरबादी (उशसीनता )| 
। और ज्ञाधोश्ी (मोनश्वाति)ल जेनजातिको बड़ा मारी धब्बालग रहा | 
| है। इसने अपने पूज्य पुरुषा ऋषिमुनियांक नामकोबट्टाकमा रक्खा ॥ 
| है। यह सब इमारी स्वाथपरता, निष्पारुषता। संकाण हृश्यता और | 












बासतवंत इम बड़ेभारा झपराधी है। जब दम झपनी भांस के सा पने । 
| इस यातका देखर दे है।कि अशान स्‌ अन्धे प्राणी विल्कुछ बेसधइए 
| भिध्यात्यढपी कुर्पेंके सम्मुख जारह हे ओर इसमें गिररद दे ओर / 
| फिर भी दम मे'नाहम्श्री हुए चुप चाप बैठे ईं-उन बचारोकों उल्न | 
| कुपस सूचित करते हैं; त कुएम गिरने से बबाते ह ओरन कुपड्ने | 
| गिर हुओं का निकालनेका प्रयत्न कर ते है, शा इलल आधिक ओऔरक्या | 
अपराध हो सकता है ? अब हमको इस कलक झोर अपराधतले मुक्त / 
६ दोनेके लिये आवइ्य प्रयत्नशील दोना चादिये ! सबले प्रधम हमको 
| अपन स स॒ हन स्वाधपरता आदक दोषाको निकाल डालना चाहव | 
| फिर उत्लाहइकी काटे बांघकर ओर परोपकारका ही झपना घुख्यभर्म | 
4 संकल्प करके अपन पज्य पुरुषा ओर ऋषिपुनियोंक मागका | 
अनुसरण करना बाहिय ओर दुसरे जीबोएर दयाकर उनको 'मिथ्या- | 
| स्कपी अन्धकारले निकाव्यक्र जिनवाणोके प्रकाशरूप जनेधमेकी । 
| शरणमे व्हाना चादिये | यद्दी हसारा इस समय मृझ्य कर्तव्य है ओर ॥/ 
| इसी कत्तेव्यको प्रा कर नेस हम उपयुक्त कलकसे विमुक्त दोलकते | 
| हैं और अपने मस्तकपर जो कालिमाका टोका लगा हुआ दे उसको ॥ 
| हूर कर लकते हैं| हमको चाहिये |कि; अपने इस कर््व्यके पाकृरन | 
। करने में हब कुछ भी विलम्व न कर | क्याके इस वक्त | 
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(१४) । 

























जब अन्यायी और निदुर राजा था बादशादों के शन्यान्य ओर 

| अत्याचारों के कारण जैना अपनको जैनी कइते हुए डरते थे और 

। अपने घम व शाख्रोका छिपाने क लिय बाध्य होते थ | भव वद्द समय 

| आगया है के; लागो की प्रवृत्ति सत्यवाकी खेज ओर निष्पक्ष 

। पावताकी आर ह्वाती जाता ६ । इसलिय जनियोक लिय यह समय 

| बड़ा दी झसूल्यहे । ऐसे अवसरप९ हमको अवश्य अपन धरत्नका (5 
प्रकाश सब साध।रण॥ केज्लाना चाहिये । सर्थ मनुष्योपर जैनधर्मके 
4 लिद्धान्त ओर उतका महत्व प्रकट करना चाहिये ओर उनका घत- 
| छाना चाहिये कि, जैनधम ही क्यो जीवाका कल्याण कर सकताहै 
| आर उनकी बास्तबिक खुखका प्राप्ति करा सकता ह | इस समय 

| हमारे भाइयोकी केवल थोड़ी का हिम्मत ओर परोपकार बाद्धिकी 

| ज़रूरत है ।बाक़ी यद्द खूबा खुद जनधभम मेजूद है कि; | 
| बह दूसूराकी अपनी आ।र आकर्षित कर लेग्रे। परन्तु दूसरोंका # 
| इस धर्मसे परिचय ओर जानकारी कराना मुख्य है और यह जैनि / 
| योका कत्तेव्य है । इसलिये प्यारे जनियो , आप कुछ भी न घबरा । 
॥ कर इस घर्रत्तको दाम लकर चोडे मेदात मं खड़ हा जाधये और 

| जीद्वरियोले पुकार कर कहिये कि, थे आकर इस रत्नकी परीक्षा | 
| कर | फिर आप दक्षंगे कि; कितने ध--जोहरी इस धर्मरत्नक्तो । 
| देखकर मोहित इाते हैं ओर इसपर अपना जीवन भर्पण करनेके | 
| लिये उद्यती द्वाते हैं। झ्ती हालमे कुछ छोगेंके कार्नोतक इस [ 
| धम्रका दुभ समाचार पहुंचा द। था कि वे तुरन्त मन बचन कायलछे | 
| इसके अनुयायी ओर भक्त बन गये हैं । इसलिये मेरा बार २ 
।यह्षि कहना दे कि; कोई भी मनुष्य इस पवित्र धर्मस!। 
। बचित न रक्खाजवे किल्ली न किसी प्रकारले प्रत्येक मनुष्यके | 
| कानों तक इस धर्रका आाबाज ( पुकार ) जरूर पहुंच जानी 





















(१९ ) 
4 चाहिये झोर इस बातका दिलम कमी ख्याल सी गहीं लागा 
चांदिये कि अमुक मनुष्य इस धर्मके घारण करने के अवग्य है | 
| वा इस धमेका पात्र नहीं है | क्योंकि यह घ॒म्म श्राणीमात्रका | 
। घर है।यदि काई मनुष्य पूरी तोरपर इस धर्मका पालन नहीं | 
| कर सकता दे, तथापि थोड़ा बहुत जरूर पान कर सकता है ।॥ 
कपल कम थदि उसका श्रद्धाल भी ठाक हा जावगा, नो उससे 
बहुत काम निकल जांबगा ओर वह फिर धीशे २ यथाबत्‌ भाथारण 
करनेमे भी सम्रथ दो जावंगा। दूसरे नातेका यह बाक्य 
। ४6 अषयोंग्य; पुरुष नाश्त याजकस्तश्न दुलभ; । ;, अथोत्‌ कोई भी मजुष्य |! 
स्वमावसे अयोग्य नहीं है | परन्तु किसी मनुष्यका योग्यताकी ओर | 
| छरगाना या किलीकी योग्यतासे काम लेना यही कठिन कार्य है; | 
ओर इसीपर दूर मनुष्यकी योग्यताकी पराक्षा निर्भर है। इसलिये 
| यादि हम किसी मनुध्यका जनधन घारण न कराये या किसी 
मनुष्यको जैनधर्मका भद्धाना न बना सकें, तो समझना चाहिये 
कि यह हमारी ही अयोग्यता है। इसमें उस मनुष्य! 
| का कोई दोष नहीं है ओर न इसमे जैनघमदीका कोई अपराध हो 
सकता है । इसलिये इस अपकबियार ओर बालण्याहुका | 
बिल्कुछड हृहयसे निकालकर फेक देना चाहिये कि, अपुुक मतुष्य 
| का तो जैनधम बतलाया. जाबे ओर अप्लुकको नहीं । प्रत्येक | 
| मनुष्यको जेनघर्म बतलाता चाहिये और जैनधर्मका श्रद्धानी 
। बनाना चांदिये | क्योंकि यद धर्म प्राणीमात्का धर्म हे- किसी खास 
| जाति या देशले सम्बान्धत नही है 


| 
| 
| 
| 








| यहांपर सब प्रकारके मलुष्योंको जैनधर्मका श्रद्धानी बनानेखे | 
| दपतारे किसी भा भाई को यह समझकर भयभीत नहीं द्वोना चाहिये | 
किक पेला दोनेले सबका खानापीना एक दो ज्ञांदेगा | खानापीना 


ही धरे ््प >> 






| और बात दे और घम दूसरी वस्तु है। हमारे जैनियोंकी कमान 
है थौरासी खांप, जिनमे पररुपर शेटीवेटीका व्यवहार नहीं दे; हल! 
| प्रश्षका ब्येष्ट उत्तर दे रही हैं। इसके छिये हप्को कोई नया मार्भ | 
| खोलनेकी आवश्यकता नही दे | हमको उसी लनातन मार्रपर चल | 
| ना दोगा।जिसपर हमारें पृज्य पूर्वज। ओर आचयोने गपन किया । 
| दे ' हमारे लिये पहिलेद्दीसे सब प्रकारकी सुगप्रताका मार्ग खुछा । 
| दुआ है। हमके किली भी कार्यके किये झाधेझ चिन्ता करने वा । 
| कष्ट उठानिेकी आवश्यकया नहीं हे | इसलिये हपका ब्रिलकुछ । 
थै लिभिय होकर साहस और वेयके लाथ सब मनुष्योमे जैबधमका 
| प्रचार करना चाहिये। सबले पदक छागाका श्रद्धान ठोऋ करना | 
है शाहिय ओर उसक पश्चात्‌ उनका आचरण खुधारना चाहिये। | 
$ कैली बननेके लिये इन्हीं दो बातोंकी विशष आवश्यकता है । । 


बोछों जेन धर्म की जय । 


समाप्तमिति । 
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कु छत 
|! ओऔपरमात्मने नमः । 
| पंडित | 
की. पंडित सदासुखजीकृत भाषाजवादसद्दित 
ह्लां ॥0॥ 
हि सर 0 
8  मत्युमहोत्व। #* 
| ग्ड 
/! / 
जिसको लि 
६ रे 
|] हि. मर व 8 
म्रालिक का्योलयने _. 
है मुम्बईके ॥, 
ए निर्णयसागर छापखानेमें छपाकर 
हा प्रसिद्ध किया । |! 
है) वीरनिवाण संवत्‌ २४२४ । ईसवी सन १९०८ | |, 
है! ि 
है अथमबार १००० अति.] &  [ निछरावछ ४7४ 


कघुलननवक्- डा न्य्ञजबुक्प्कृम कदम 


दस: 
कव्ुकनर 


ड5 
नमः शआरीपरमात्मने । 


खर्गीय पंडित सदासुखजीकृत वचनिका सहित 


रत्युमहोत्सव । 


छोक । 
रत्युमार्गे प्रदत्तस्य वीतरागो ददातु में। 
समाधिबोधो पाथेयं यावन्मुक्तिपुरी पुरः ॥ 


अर्थ--सृत्युके मार्गमैं प्रवर्यो जो में ताकूं भगवान 
वीतराग जो है सो समाधि कहिये खरूपकी सावधानी ' 
अर बोध कहिये रलत्नरयका लाभ सोही जो पाथेय 
कहिये परलोकके मार्गमें उपकारक वस्तु सो देहु जित- 
नैकमे मुक्ति पुरी प्रति जाय पहुंचूं या प्राथेना करूं हूं । 
भावाथे--मैं अनादिकालतें अनंत कुमरण किये जिनके 
सर्वज्ञ वीतराग ही जानें हैं एकबार हू सम्यक्‌ मरण 
नहीं किया जो सम्यकूमरण करता तोफिर संसारमैं 
मरणका पात्र नहीं होता जातें जहां देह मर जाय अर 
आत्माका सम्यग्दशन ज्ञानचारित्र खभाष है सो विषय 
कषायनिकरि नहीं घात्या जाय सो सम्यकूमरण है अर 
मिथ्याश्रद्धानरूप हुवा देहका नाशकू ही अपना 





(३) 


आत्माका नाश जानना संछेशते मरण करना सो कुम- 
रण है सो मैं मिथ्यादशेनका प्रभाव करि देहकूं ही 
आपा मसानि अपना ज्ञानदशेनखरूपका घात करि अनंत 
परिवतेन किये सो अब भगवान वीतराग सों ऐसी 
प्राथेना करूं हूँ जो मेरे मरणके समयमैं वेदनामरण 
तथा आत्मज्ञानरहित मरण मत होह क्योंकि सबेज्ञ 
बीतराग जन्ममरणरहित भये हैं तातें में हू सर्वज्ञ बीत- 
रागका शरणसहित संक्ेशरहित धर्मध्यानतें मरण 
चाहता वीतरागहीका शरण ग्रहण करूं हूं ॥ १॥ 
अब में अपने आत्माकूं समझाऊं हूं,-- 


कृमिजालशताकीर्णे जजरे देहपञ्जरे । 
भज्यमानेन भेतव्यं यतस्ल॑ं ज्ञानविग्रहः ॥ 


अथे--भो आत्मन्‌ कुमिनिके सैकड़ां जालनिकरि 
भर्त्रा अर नित्य जजेरा होता यो देहरूप पींजरा इसकूं 
नष्ट होतें तुम भय मत करो जातें तुम तो ज्ञानशरीर 
हो । भावाथे--तुमारा रूप तो ज्ञान है जिसमें ये 
सकल पदाथे उद्योतरूप हो रहे हैं अर अमूर्तीक ज्ञान 
ज्योतिःखरूप अखंड अबिनाशी ज्ञाता द्रष्टा है अर यह 
हाड़ मांस चामड़ामय महादुर्गंध विनाशीक देह है सो 
तुमारा रूपतें अत्यंत भिन्न है कमेके वशतें एक क्षेत्रमें 
अक्गाहन करि एकसे होय तिष्टे है तो ह॒ तुमारे इनके 


(४) 
अल्यंत भेद है अर यो देह पृथ्वी जल अभि पबनके 
परमाणुनिका पिंड है सो अवसर पाय बिखर जायगा 
तुम अविनाशी अखंड ज्ञायकरूप होय इसके नाश 


होनेतें भय कैसें करो हो ॥२॥ अब और हू कहें हैं-- 
ज्ञानिन भयं भवेत्कस्मात्पाप्ते मत्युमहोत्सवे। 
स्वरूपस्थः पुरं याति देही देहान्तरस्थितिः ॥ 


अथे--भो ज्ञानिन! कहिये हो ज्ञानी तुम को 
वीतरागी सम्यग्ज्ञानी उपदेश करें हैं जो सृत्युरूप 
महान्‌ उत्सवको प्राप्त होतें काहेतें भय करो हो यो 
देही कहिये आत्मा सो अपने खरूपमें तिष्ठतता अन्य 
देहमें स्थितिरूप पुरकूं जाय है यामें भयका हेतु कहा 
है ? भावाथे--जैसें कोऊ एक जीणेकुटीमैंतें निकसि 
अन्य नवीन महलकऊूं प्राप्त होय सो तो बड़ा उत्सवका 
अवसर है तेसें यो आत्मा अपने खरूपमें तिष्ठता ही 
इस जीणे देहरूप कुटीकूं छांडि नवीन देहरूप महलको 
प्रास होतें महा उत्साहका अवसर है यामें कुछ हानि 
नहीं जो भय करिये अर जो अपने ज्ञायकखभावमें 
तिष्ठते परका अपणासकरि रहित परलोक जाबोगे तो 
बड़ा आदरसहित दिव्य धातु उपधातुरहित वैक्रियक- 
देहमें देव होय अनेक महर्ड्धिकनिमें पूज्य महान देव 
होबोगे अर जो यहां भयादिक करि अपना ज्ञानखभा- 


(५) 


वकूं बिगाड़ि परमें ममता घारि मरोगे तो एकेन्द्रिया- 
दिकका देहमें अपने ज्ञानका नाश करि जड़रूप होय 
तिष्ठोगे एसें मलीन क्लेशसहित देहकूं व्यागि छेशरहित 
उज्बल देहमैं जाना तो बड़ा उत्सवका कारण है ॥ ३॥ 
सुद॒त्त प्राप्यते यस्माद हृश्यते 
पूर्वसत्तमे:। भुज्यते स्वर्भवं सोख्य 
सत्युभीतिः कुतः सताम॥ ४॥ 
अथे--पू्वकालमें भए गणधरादि सत्पुरुष ऐसे दिखावें 
हैं जो जिस मृत्युतें भलेप्रकार दिया इवाका फल 
पाइये अर खगलोकका सुख भोगिये तातें सत्पुरुषके 
सृत्युका भय काहेतें होय । भावाथे--अपना कते- 
व्यका फल तो मृत्यु भये ही पाइए है जो आप 
छहकायके जीवनिकूं अभयदान दिया अर रागद्देष काम 
ऋधादिकका घातकरि असत्य अन्याय कुशील परधन- 
हरणका ल्यागकरि परमसंतोष घारणकरि अपने आत्माऊूं 
अभयदान दिया ताका फल स्वगेलोक विना कहां 
भोगनेमें आबै सो स्वर्गलोकके सुख तो मृत्यु नाम 
मित्रके प्रसादतें ही पाईेए तातें मृत्यु समान इस जीवका 
कोऊ उपकारक नहीं यहां मनुष्य पर्यायका जीणे देहमें 
कौन २ दुःख भोगता कितने कार रहता आतंध्यान 
रौद्रध्यानकरि तिर्यंच नरकमें जाय पड़ता तातें अब 
रे 


(६) 


मरणका भय अर देह कुटुंब परिग्रहका ममत्वकरि 
चिंतामणि कल्पशक्ष समान समाधिसरणकूं बिगाड़ि 
भयसदहित मसतावान हुवा कुमरणकरि दुगंति जावना 
उचित नहीं ॥ ४ ॥ और हू विचारे है-- 


आगर्भाहुःखसंतत्तः प्रक्षिप्तो देहपञ्जरे । 
नात्मा विमुच्यतेषन्येन र॒त्युभूमिपतिं विना॥ 


अर्थ--यो हमारो कर्म नाम बैरी मेरा आत्माकूं 
देहरूप पींजरेमैं क्षेप्पा सो गर्भभें आया तिस क्षणमें 
सदाकाल क्षुधा तृषा रोग वियोग इलादि अनेक 
दुःखनिकरि तप्तायमान हुवा पड़या हूँ अब ऐसे अनेक 
दुःखनिकरि व्यास इस देहरूप पींजरातें मोडूं मृत्यु 
नाम राजा विना कोन छुड़ावे । भावाथे--इस देहरूप 
पींजरेमें कमेरूप शत्रुकरि पटक्‍या में इंद्रियनिकि आधीन 
हुवा नाना त्रास सहूं हूँ नि्य ही श्लुधा अर तृषाकी 
बेदना त्रास देवे है अर सासती स्वास उच्छासकी 
पवनका खेंचना अर काढ़ना अर नानाप्रकारके रोगनिका 
भोगना अर उदर भरने वासते नाना पराधीनता अर 
सेवा कृषि वाणिज्यादिकनिकरि महा छेशित होय 
रहना अर शीत उष्ण दुष्टनि करि ताड़न मारन कुवबचन 
अपमान सहना कुद्ुंबके आधीन होना धनके राजाकै 
खरी पुत्रादिकके आधीन रहना ऐसा महान बरदीशह 


(७) 


समान देहमेंतें मरण नाम बलवान राजा पिना कौन 
निकासे इस देहेकूं कहाँ ता बहता आकू निल 
उठावना वैठावना भोजन करावना जलपांवना खान 
करावना निद्रा लिवावना कामादिक विषयसाधन 
करावना नानाप्रकारके वज आभरणादिकरि भूषित करना 
रात्रि दिन इस देहहीका दासपना करता हूं आत्माकूं 
नाना अ्ञास देवे है भयभीत करे है आपा आुलावे है 
ऐसा ऋृतन्न देहतें निकसना मृत्यु नाम राजा बिना 
नहीं होय जो ज्ञानसहित देहसों ममता छांडि साव« 
घानीतें धर्मेष्यानसहित संक्रेशरहित वीतरागतापृर्वक 
जो समाधिसृत्यु नाम राजाका सहाय अहण करूं तो 
फेरि मेरा आत्मा देह धारण ही नहीं करे दुःखनिका 
बात्र नहीं होय समाधिमरण नामा बड़ा न्यायमार्गी 
राजा है मोझू याहीका शरण होह मेरे अपसृत्युका 
नाश होह ॥ ५॥ और हू कहैं हैं-- 
स्वेदुःखप्रद॑ पिण्ड दूरीकृत्यात्मदरशिमिः । 
रत्युमित्रप्रसादेन प्राप्यन्ते सुखसम्पदः ॥ 
अथे--आत्मदर्शी जे आत्मज्ञानी हैं ते सृत्युनाम 
मित्रका प्रसादकरि सब दुःखका देनेवाऊा देहपिंडकूं 
दूर छांडकरि सुखकी संपदाऊूं प्राप्त होय हैं। भावाथे-- 
जो इस संसधातुमंथ महों अंशुचि विनाशीक देहकूं 


(८) 


झांडि दिव्य वैक्रियक देहमें प्राप्त होय नाना सुख 
संपदाऊूं प्राप्त होय है सो समस्त प्रभाव आत्मज्ञानी- 
निके समाधिमरणका है समाधिमरण समान इस 
जीवका उपकार करनेवाला कोऊ नहीं है इस देहमें 
नाना दुःख भोगना अर महानरोगादि दुःख भोगि करि 
मरना फिर तियेच देहमें तथा नरकमें असंख्यात अन॑- 
तकालतांई असंख्यात दुःख भोगना अर जन्ममरणरूप 
अनंत परिवर्तन करना तहां कोऊ शरण नहीं इस 
संसार परिभ्रमणसों रक्षा करनेकूं कोऊ समर्थ नहीं है 
कदाचित्‌ अश्ुुभकमेका मंद उदयतें मनुष्यगति उच्चकुल 
इंद्रियपूणेता सत्पुरुषनिका संगम भगवान्‌ जिनन्द्रका 
परमागमका उपदेश पाया है अब जो श्रद्धान ज्ञान 
दाग संयमसहित समस्त कुटुंब परिग्रहमें ममत्वरहित 
देहतें भिन्न ज्ञानखभावरूप आत्माका अनुभवकरि भय- 
रहित च्यार आराधनाका शरण सहित मरण हो जाय 
तो इस समान त्रेलोक्यमें तीन कालमें इस जीवका 
हित है नहीं जो संसार परिभ्रमणतें छूट जाना सो 
समाधिमरण नाम मित्रका श्रसाद है ॥ ६ ॥ 


रुत्युकल्पदुमे प्राप्ते येनात्मार्थो 
न साधितः । निममो जन्मज- 
हक 4 
म्बाले स पश्चात्‌ कि करिष्यति ॥ ७॥ 


(९) 


अथे,--जो जीव मृत्यु नाम कल्पश्क्षकू प्राप्त होतें 
हूं अपना कल्याण नहीं सिद्ध किया सो जीव संसार- 
रूप कर्दममैं डूबा डुवा पाछें कहा करसी । भावाथे,-- 
इस मनुष्य जन्ममें मरणका संयोग है सो साक्षात्‌ 
कल्परक्ष है जो वांछित लेना है सो लेहु जो ज्ञानसहित 
अपना निजखभाव अ्रहणकरि आराधनासहित मरण 
करो तो खगेका महर्द्धिकपणा तथा इंद्रपणा अहमिंद्र- 
पणा पाय पाछँ तीथेकर तथा चक्रीपणा होय निबोण 
पावो । मरणसमान त्रैलोक्यमें दाता नहीं ऐसे दाताकूं 
पायकरि भी जो विषयकी वांछाकषायसहित ही रहोगे 
तो विषयवांछाका फल तो नरक निगोद है मरण नाम 
कल्पदक्षक बिगाड़ोगे नो ज्ञानादि अक्षयनिधानरहित 
भए संसाररूप कद्दममें डूब जावोगे अर भो भव्य हो 
जो थे बांछाका मास्था हुवा खोटे नीच पुरुषनिका 
सेवन करो हो अतिलोभी भए विषयनिके भोगनेकूं 
धन वास हिंसा झूंठ चोरी कुशील परिग्नहमें आसक्त 
भये निद्यकम करो हो अर वांछित पूणे ह नहीं होय 
अर दुःखके मारे मरण करो हो कुटंबादिकनिक झांड़ि 
विदेशमें परिभ्रमण करो हो निद्य आचरण करो हो 
अर निद्चकर्म करिकै ह अवश्य मरण करो हो जर जो 
एकबार हू समता धारणकरि लागज्तसहित मरण करो 


(१० ) 


तो फेरि संसारपरिब्रमणका अभावकरि अविनाशीसुखकूं 
प्राप्त हो जाबो तातें ज्ञाननहित पंडितमरण करना 
ही उचित है ॥ ७ ॥ 
जीण देहादिकं संबे नूतनं जायते यतः । 
समत्युःकिन मोदायसतां सातोत्यितियेथा॥ 
अर्थ,--जिस मृत्युतें जीणे देहादिक सर्वे छृटि 
नवीन हो जाय सो सृत्यु सत्पुरुषनिके साताका उदयकी 
ज्यों हषके अर्थि नहीं होय कहा? ज्ञानीनिके तो मृत्यु 
हपेके आधे ही है। भावाथे,--यो मनुष्यनिको शरीर 
निल ही समय समय जीणे होय है देवनिका देह ज्यों 
जरारहित नहीं है दिन दिन बल घटे है कांति अर रूप 
मलीन होय है स्पशे कठोर होय है समस्त नसानिके 
हाड़निके बंधान शिथिर होय हैं चाम ढीली दोय 
मांसादिकनिकूं छांडि ज्वरलीरूप होय है नेन्ननिकी 
उज्वलता बिगड़े है कणनिमें श्रवण करनेकी शक्ति 
घटे है हसतपादादिकनिमें असमर्थता दिन दिन बचै है 
गमनशक्ति मंद होय है चालते बैठते उठते स्वास बचे 
कफकी अधिकता होय है रोग अनेक बचें हैं ऐसी 
जीणे देहका दुःख कहां तक भोगता अर ऐसे देहका 
घींसणा कहां तक होता मरण नाम दातार विना ऐसे 
निंधदेहकूं छुड़ाय नवीन देहमें वास कौन कराबै जीणे 


(११) 


देह है तिसमें बड़मा असाताका उदय ओभोगिये है सो 
मरण नाम उपकारी द्वाता बिना ऐसी असाताऊूं दूर 
कौन करे अर जे सम्यग्ज्ञानी हैं तिनकै तो मृत्यु दोनेका 
बड़ा हे हे जो अब संयम ब्रत त्याग शीलमें सावधान 
होय ऐसा यत्र करे जो फेरि ऐसे दुःखका भस्ता देहको 
धारण नहीं होय सम्यग्ज्ञानी तो याहीकूं महा साताका 
उदय माने है ॥ ८ ॥ 


सुखं दुःखं सदा वेत्ति देहस्थश्व स्वयं ब्रजेत्‌ । 
मत्युभीतिस्तदा कस्य जायते परमार्थतः ॥ 


अथे,--यो आत्मा देहमें तिष्ठतो हू सुखकू तथा 
दुःखकूं सदा काल जाने ही है अर परलोकप्रति हू स्वयं 
गमन करे है तो परमाथेतें मृत्युका भय कौनकै होय । 
भावाथे,--जो अज्ञानी बहिरात्मा है सो तो देहमें 
तिष्ठता हु में सुखी में दुखी में मरूं हूं में क्षुधावान में 
तृषावान मेरा नाश हुवा ऐसा माने है अर अँतरात्मा 
सम्यग्दृष्टी ऐसे माने है जो उपज्या हे सो मरेमा 
पृथ्वीजलअग्निपवनमय पुद्लपरमाणुनिके पिंडरूप उप- 
ज्यो यो देह हे सो विनशैगो में ज्ञानमय अमूर्तीक 
आत्मा भेरा नाश कदाचित्‌ नहीं होय ये छ्ुधातृषाबा- 
तपित्तकफादिरोगमय वेदना पुद्वलके है में इनका ज्ञाता 
हूं में यामे अहंकार शथा करूं हूं इस शरीरके अर मेरे 


(१२) 


एक क्षेत्रमेँ तिष्ठनेरूप अबगाह है तथापि मेरा रूप 
ज्ञाता है अर शरीर जड़ है में अमूर्तीक, देह मूर्तीक, में 
अखंड एक हूं,शरीर अनेक परमाणुनिका पिंड है, में 
अविनाशी हूं, देह विनाशीक है अब इस देहमें जो रोग 
तथा तृषादि उपजै तिसका ज्ञाता ही रहना मेरा तो 
ज्ञायक स्वभाव है परमें ममत्व करना सो ही अज्ञान है 
मिथ्यात्व है अर जैसे एक मकानऊूं छांडि अन्य 
मकानमें प्रवेश करे तेसे मेरे शुभ अशुभ भावनिकरि 
उपजाया कमेकरि रच्या अन्य देहमैं मरा जाना है 
इसमें मेरा स्वरूपका नाश नहीं अब निश्चयकरि विचा- 
रतें मरणका भय कौनके होय ॥ ९ ॥ 


संसारासक्तचित्तानां रृत्युमीत्ये भवेज्नणां । 
मोदाय ते पुनः सोउपि ज्ञानवेराग्यवासिनां ॥ 


अथे,--संसारमें जिनका चित्त आसक्त है अपना 
रूपकूं जे जाने नहीं तिनके मृत्यु होना भयके अर्थि 
है अर जे निजस्वरूपके ज्ञाता हैं अर संसारतें बिरागी 
हैं तिनके तो मृत्यु है सो हषेके आर्थि ही है। भावाथे,--- 
मिथ्यादशेनके उदयतें जे आत्मज्ञानकरिरहित देहहीकूं 
आपा माननेवाले अर खावना पीवना कामभोगादिक 
इंद्रियनिके विषयनिकूं ही सुख माननेवाले बहिरात्मा 
हैं तिनके तो अपना मरण होना बड़ा भयके अर्थ है 


(१३) 


जो हाय मेरा नाश भया फेरि खावना पीवना कहा हू 
नहीं है नहीं जानिये मरे पीछें कहा होयगा कैसें 
भरूगा अब यह देखना मिलना कुटंबका समागम 
सब मेरे गया अब कौनका शरण ग्रहण करूं कैसें जीऊं 
ऐसे महा संछेशकरि मरें हैं अर जे आत्मज्ञानी हैं तिनके 
मृत्य आये ऐसा विचार उपजै है जो में देहरूप बंदी 

गहमें पराधीन पड़या हुवा हइंद्वियनिके विषयनिकी 
चाहनाकी दाह करि अर मिले विषयनिकी अतृप्ति 

ताकरि अर निल ही छ्ुधा तृषा शीत उष्ण रोगनिकरि 
उपजी महा वेदना तिनकरि एक क्षण हु थिरता नहीं 
पाई महान दुःख पराधीनता अपमान घोर वबेदना 
अनिश्संयोग इष्टवियोग भोगता महा संछेशतें काल 
व्यतीत किया अब ऐसें कृुश छुड़ाय पराधीनतारहित 
मेरा अनंतसुखखरूप जन्ममरणरहित अविनाशी स्थानकूं 
प्राप्त करनवाला यह मरणका अवसर पाया है यो मरण 
महासुखको देनेवालो अलंत उपकारक है अर यो 
संसारवास केवल दुःखरूप है यामें एक समाधिमरण 
ही शरण है और कहूँ ठिकाना नहीं है इस विना 
च्यारों गतिनिमं महा त्रास भोगी है अब संसारवासतें 
अति बिरक्त में समाधिमरणका शरण अहण करूं ॥१०॥ 


पुराधीशो यदा याति सुकृतस्य बुभुत्सया । 
तदासो वायेते केन प्रपश्चेः पाग्चमोतिकेः ॥ 


( १४ ) 


अथ,--जिस कालमें यो आत्मा अपना कियाका 
ओगनेकी इच्छाकरि परलोककूं जाय है तदि पंचभूत- 
संबंधी देहादिक प्रपंचनिकरि याकूं कौन रोके । 
भावाथे,--हस जीवका वर्तमान आयु पूर्ण हो जाब 
जर जो अन्य परलोकसंत्रंधी आयुकायादिक उदय आ 
जाय तदि परलोकर्कू गमन करते आत्मारूं शरीरादिक 
धंचभूत कोऊ रोकनेकूं समथ नहीं हैं तातें बहुत उत्सा- 
हसहित चार आराधनाका शरण अहणकरि मरण 
करना श्रेष्ठ है ॥ ११॥ 
रत्युकाले सतां दुःख यद्ञवेद्याधिसंभवं। 
देहमोहविनाशाय मन्ये शिवसुखाय च॥ , 

अथे,--मृत्युका अवसरविषै जो पृबेकमेका उदयतें 
रोगादिक व्याधिकरि दुःख उत्पन्न होय है सो सत्पु- 
रुपनिके देहकेविषै मोहका नाशकेआर्थि है अर निबो- 
णका सुखके अर्थि है। भावाथे,--यो जीव जन्म लीयो 
जिस दिनतें देहसों तन्‍्मय हुवा यामें बसे है अर यामें 
बसनेऊूं ही बड़ा सुख माने है या देहकूं अपना निवास 
जाने है यासूं ममता रुग रही है याम॑॑ बसने सिवाय 
अपना कहूँ ठिकाना नहीं देखे है अब ऐसा देहमें जो 
रोगादिककरि दुःख उपजे है जब सत्पुरुषनिकै बांस 
मोह नष्ट हो जाय है अर साक्षात दुःखदाई अभिर 


( १५) 


विनाशीक दीखे हे अर देहका कृतप्तपजा प्रकट दीखे 
है तदि अबिनाशी पदके आर्थि उद्यमी होय है बीतरा- 
गता प्रयट होय है तदि ऐसा विचार उपजे है जो इस 
देहकी सम्रताकरि में अनंतकाल जन्ममरण नाना वियोग 
रोग संतापादिक नरकादिक गतिनिमं दुःख भोगे अब 
भी ऐसे दुःखदाई देहमें ही फेरि हू ममत्त्य करि आपाके 
भूलि एकेंद्रियादि अनेक कुयोनिममें भ्रमणका कारण 
कर्म उपाजेन करनेकू ममता करूं हूं जो अब इस शरीरमैं 
ज्वर कास श्रास शूल वात पित्त अतीसार मंदाप्ि 
इत्यादिक रोग उपजैं हैं सो इस देहमें ममत्वघटावनेके 
अर्थि बड़ा उपकार करें हैं धर्ममें सावधानता करावें हैं 
जो रोगादिक नहीं उपजता तो मेरी ममता हू देहतें 
नहीं घटती अर मद हू नहीं घटता में तो भोहकी 
अंधेरी करि आंधा डुवा आत्माकूं अजर अमर मान 
रहा था सो अब यो रोगनिकी उत्पत्ति मोकूं चेत 
कराया अब इस देहकूं अशरण जानि ज्ञान दशेन चारिच्न 
तपहीकूं एक निश्चय शरण जानि आराधनाका धारक 
अगवान परमेष्टीफूं चित्तम धारण करूं हूं अब इस 
अवसरमें हमारे एक जिनेंद्रका वचनरूप असृत ही 
परम ओऔषधि होह जिनेंद्रका वचनासृत बिना विषय 
कपायरूप रोगजनित दाहके मेटनेकू कोऊ समझे 


(१६ ) 


नहीं बाह्य औषधादिक तो असाता कमेके मंद होते 
किंचित्‌ कारू कोऊ एक रोगकूं उपशम करे अर यो 
देह अनेक रोगनिकरि भख्खा हुवा है अर कदाचित्‌ 
एक रोग मिस्या तो हू अन्य रोगजनित घोर वेदना 
भोगि फेर हू मरण करना ही पड़ैगा तातें जन्मजराम- 
रणरूप रोगकूं हरनेवाठा भगवानका उपदेशरूप अमृत- 
हीका पान करूं अर औषधादि हजारां उपाय करते 
हू बिनाशीक देहमें रोग नहीं मिटेगा तातें रोगतें आर्ति 
उपजाय कुगतिका कारण दुध्योन करना उचित नाहीं 
रोग आवते हू बड़ा हपे ही मानो जो रोगहीके प्रभावतें 
ऐसा जीणे गल्या ड॒वा देहतें मेरा छूटना होयगा रोग 
नहीं आवे तो पूर्वकृृत कर्म नहीं निजेरे अर देहरूप ” 
महा दुर्गंध दुःखदाई बंदीएहतें मेरा शीघ्र छूटना हू 
नहीं होय है अर यो रोगरूप मित्रकों सहाय ज्यों 
ज्यों देहम॑ं वे है तों लों मेरा रागबंधनतें अर 
कर्मबंधनतें अर शरीरबंधनतें छूटना शीघ्र होय है अर 
यो रोग तो देहमें है इस देहकूं नष्ट करेगा में तो : 
अमूर्तीक चैतन्यखभाव अविनाश्ञी हूं ज्ञाता हू अर जो 
यो रोगजनित दुःख भेरे जाननमें आबे है सो मैं तो 
जाननेवाला ही हूं याकी लछार मेरा नाश नहीं है जैसें 
लोहकी संगतितें अभि हू घणनिका घात सहै है तैसें 


( १७) 

शरीरकी संगतितें वेदनाका जानना मेरे हू है अभ्रितें 
का बढ़े है झूंपड़ीके माहिं आकाश नहीं बलै है 
अविनाशी अमूर्तिक चैतन्य धातुमय आत्मा ताका 
रोगरूप अभिकरि नाश नहीं है अर अपना उपजाया 
कम आपकूं भोगना ही पड़ैगा कायर होय भोगंगा तो 
कमे नहीं छाड़ैगा अर बैये धारणकरि भोगंगा तो 
कर्म नहीं छाड़ैगा तातें दोऊे ठोकका बिगाड़नेवाला 
कायरपनाऊकूं धिकार होह कमेका नाश करनेवाला चैये 
ही धारण करना श्रेष्ठ हे अर हे आत्मन्‌ तुम रोग आए 
एत कायर होते हो सो विचार करो नरकनिमें यो 
जीव कौन कौन त्रास भोगी असंख्यात बार अनंत बार 
मारे बिदारे चीरे फाड़े गये हो इहां तो तुमारै कहा 
दुःख है अर तियंच गतिके घोर दुःख भगवान ज्ञानी 
हू बचनद्वारकरि कहनेकूं समथे नहीं अर में तियच 
पर्यायमैं पूर्वे अनंतवार अभ्िमें बलि बलि मस्ा हूं अर 
अनंतबार जलमें डूबि डूबि मस्था हूं अनंतबार विष 
भक्षण कर मख्था हूं अनंतवार सिंह व्याध सपोदिक- 
निकरि बिदाखा गया हूं शखनिकरि छेद्या गया हूं 
अनंतबार शीतवेदनाकरि मरा हूँ अनंतवार उष्णवे- 
दनाकरि मस्या हूं अनंत बार क्षुधाकी बेदनाकरि मस्ता 
हूं अनंतवार तृषाकी वेदनाकरि मस्या हूँ अब यह 
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रोगजनित बेदना फेतीक है रोग ही मेरा उपकार फरै 
है रोग नहीं उपजता तो देहतें मेरा खेह नहीं धटता 
अर समस्ततें छूटि परमात्माका शरण नहीं अ्रहण 
करता तातें इस अवसरमैं जो रोग है सोह मेरा आरा- 
धनामरणमें प्रेरणा करनेवाला मित्र है ऐसें विचारता 
ज्ञानी रोग आये केश नहीं करे हे मोहके नाश करनेका 
उत्सव ही माने है ॥ १२॥ 

ज्ञानिनोइस्नतसंगाय मझत्युस्ता- 

पकरोषपि सन्‌। आमकुम्भस्य 


लोकेउस्मिन्‌ भवेत्पाकविधिरयथा १३ 
अथे,--यद्यपि इस लोकमें मृत्यु है सो जगतके ) 

आतापका करनेवाला है तो हू सम्यग्ज्ञानीके अमृतसंग 
जो निवोण ताके अर्थ है जैसे काचा घड़ाकूं अभ्रिमें 
पकावना है सो अमृतरूप जलके धारणके आर्थ है जो 
काचा घड़ा अभिमें नहीं पके तो घड़ामें जल धारण 
नहीं होय है । अभिमें एक वार पकि जाय तो बहुत 
कार जलका संसमेरूं प्राप्त होय लैसें मृत्युका अवसरमैं: 
आताप समभावनिकरि एक वार सहि जाय तो निर्वा- 
णका पात्र हो जाय। भावाथे,--अज्ञानीकै मृत्युका 
नामतें भी परिणाम आताप उपजै है जो में जब 
चाल्या अब कैसे जीऊं कहा करूं: कौन रक्षा करे ऐसे 


(१९) 


संतापको प्राप्त होय है क्‍योंकि अज्ञानी तो बहिरात्मा 
है देहादिक वाद्य वसतुकूं ही आत्मा माने है अर ज्ञानी 
जो सम्यग्दषष्टी है सो ऐसा माने है जो आयु कर्मादि- 
कका निमित्ततें देहका धारण है सो अपनी स्थिति 
पूर्ण भये अवश्य विनशैगा मैं आत्मा अविनाशी ज्ञान- 
खभाष हूं जीणे देह छांडि नवीनमें प्रवेश करते मेरा 
कुछ बिनाश नहीं है ॥ १३ ॥ 


यत्फलं प्राप्यते सद्नित्नंतायासविडंबनात्‌ । 


तत्फलं सुखसाध्य स्यान्मत्युकाले समाधिना॥ 

अथे,--यहां सत्पुरुष हैं ते त्रतनिका बड़ा खेदकरि 
जिस फलकूं प्राप्त होहये है सो फल मृत्युका अवसरमें 
थोरे काल शुभध्यानरूप समाधिमरणकरि सुखतें साधने 
योग्य होय है । भावाथे,--जो खगामें इंद्रादिक पद 
वा परंपराय निवोणपद पंच महात्रतादिक वा धोरें 
तपश्चरणादिककरि सिद्ध करिये है सो पद सृत्युका 
अवसरमें जो देह कुटंबादिसूं ममता छांड़ि भयरहित 
. हुवा वीतरागतासहित च्यारि आराधनाका शरण अहण 
करि कायरता छांड़ि अपना ज्ञायक खभावकू अबलं- 
बनकरि मरण करे तो सहज सिद्ध होय तथा खर्गलो- 

महरद्विक देव होय तहांतें आय बड़ा कुलमें उपजि 
उत्तम संहननादि सामग्री पाय दीक्षा धारण करि 
अपने रलत्रयकी पू्णेताऊँ प्राप्त होय नियोण जाये है ॥ १४॥ 


(२० ) 


अनातैःशांतिमान्मर्त्यों न तियंग्‌ 
नापि नारकः । धर्मध्यानी 
पुरो मर्योउनशानीत्वमरेश्वरः ॥ 


अर्थ,--जाकै मरणका अवसरमें आत्ते जो दुःखरूप 
परिणाम नहीं होय अर शांतिमान कहिये रागरहित * 
ेषरहित समभावरूप चित्त होय सो पुरुष तिथच नहीं 
होय नारकी नहीं होय अर जो धर्मध्यानसहित अन- 
शनत्रत धारण करकें मरे सो तो खगलोकमें इंद्र होय 
तथा महड्धिंक देव होय अन्य पर्याय नहीं पावे ऐसा 
नियम है । भावा्,--यो उत्तम मरणकों अवसर पाय 
करिकें आराधनासहित मरणमें यत्र करो अर मरण 
आवतें भयभीत होय परिग्रहमें ममत्व धारि आत्ते' 
परिणामनिसों मरणकरि कुगतिमें मत जाबो यो अवसर 
अनतभवनिर्मे नहीं मिलेगो अर मरण डझांड्गा नहीं 
तातें सावधान होय धमध्यानसहित चेये धारणकरि 
देहका लाग करो ॥ १५ ॥ 


तप्तस्य तपसश्रापि पालितस्य ब्रतस्य च। 
पठितस्य श्रतस्यापि फर्लं मत्युःसमाधिना ॥ 
अथे,--तपका संताप भोगनेका अर ब्रतनिके पाल 


नेका अर श्रुतके पढ़नेका फल तो समाधि जो अपने 
आत्माकी सावधानीसहित मरण करना है। भावाथे,-- 


(२१ ) 


है आत्मन जो तुम इतने काल इंद्रियनिके विषय- 
निर्मे वांछडारहित होय अनशनादि तप किया है सो 
अनंतकालमें आहारादिकनिका द्यागसहित संयमसहित 
देहकी ममतारहित समाधिमरणके आर्थि किया है अर 
जो अहिंसा सत्य अचौये त्रह्मचये परिग्रहत्यागादि त्रत 
धारण किये हैं सो हू समस्त देहादिक परिग्रहमैं मम- 
ताका त्याग करि समस्त मनवचनकायतें आरंभादिक 
त्यागकरि समस्त शत्रु मित्रनिमेँ बेर राग छांड्करि 
उपसभेमें धीरता धारणकरि अपना एक ज्ञायक्खभावको 
अवलंवनकरि समाधिमरण करनेके अर्थि किये हैं अर 
जो समस्त भ्रुतज्ञानका पठन किया है सो हू संकेशर 

, हित धममध्यानसहित होय देहादिकनितें भिन्न आपकूं 
जानि भयरहित समाधिमरणके निमित्त ही विद्याका 
आराधनकरि काल व्यतीत किया है अर मरणका 
अवसरमें हू ममता भय राग हष कायरता दीनता नहीं 
छांड्रोगे तो इतने कार तप कीने बत्रत पाले श्रुतका 
अध्ययन किया सो समस्त निरथेक होंयगे तातें इस 
मरणके अवसरमें कदाचितसावधानी मत बिगाड़ो ॥ १६॥ 


अतिपरिचितेष्ववज्ञा नवे भवेत्प्री- 
तिरिति हि जनवादः । चिरतरशरी- 
रनाशे नवतरलाभे च कि भीरुः ॥१॥ 


शेर) 


अथे,--लोकनिका ऐसा कहना है जो जिस वसखतुका 
अतिपरिचय अतिसेवन हो जाय तिसमें अवज्ञा अनादर 
होजाय है रुचि घटि जाय है अर नवीनका संग्रममें 
प्रीति होय है यह बात प्रसिद्ध है अर हे जीव तू इस 
शरीरको चिरकालसे सेवन किया अब याका नाश होतें 
अर नवीन शरीरका लाभ होतें भय कैसें करो हो भय 
करना उचित नहीं । भावाथे,--जिस शरीरकूं बहुत 
काल भोगि जीणें कर दीना साररहित बलरहित हो 
गया अर नवीन उज्वल देह धारण करनेका अवसर 
आया अब भय कैसें करो हो यो जीण देह तो विनसे- 
हीगो इसमें ममता धारि मरण बियाड़ि दुर्गेतिका 
कारण कमेबंध मत करो ॥ १७॥ क्‍ 


शादूलविक्रीडितम्‌ । 
स्वर्गांदेत्य पवित्रनिमलक॒ले संस्म- 


यमाणा जनेदेत्वा भक्तिविधायिनां 
बहुविध॑ वाजउ्छानुरूप॑ धन । 
भुक्त्वा भमोगमहनिशां परकृतं स्थित्वा 
क्षणं मण्डले पात्रावेशविसजना- 


मिव मति सन्‍्तो लभन्ते खतः ॥ १८॥ 


(२३ ) 


अथे,--ऐसें जो भयरहित होय समाधिमरणमें 
उत्साहसहित चार आराधनानिकूं आराधि मरण करे 
है ताके खगेलोक बिना अन्य गति नहीं होय है खग्गे 
निर्मँ महर्द्धिक देव ही होय है ऐसा निश्चय है बहुरि 
स्थगेमें आयुका अंतपर्येत महासुख भोंगि करिके इस 
मनुष्यछोकविषै पुण्यरूप निर्मेड कुलमैं अनेक लछोक- 
निकरि चिंतवन करते करते जन्म लेय अपने सेवकजन 
तथा कुटुंब परिवार मित्रादि जननिकूं नानाप्रकारके 
वांछित धन भोगादिरूप फल देय अर पुण्यकरि 
उपजे भोगनिकूं निरंतर भोगि आयु प्रमाण थोड़े काल 
प्ृथ्वीमंडठमें संयमादिसहित वीतरागरूप भये तिष्ठ 
करें जैसे नृत्यके अखाड़ेमें तय करनेवाला पुरुष 
लोकनिक आनंद उपजाय निकल जाय है तैसें वह 
सत्पुरुष सकल लोकनिके आनंद उपजाय खयमेव देह 
जागि निवोणकूं प्राप्त होय है ॥ १८ ॥ 

दोहा । 
सृत्युमहोत्सत वचनिका, लिखी सदा सुखकाम । 
शुभआराधन मरण करि, पाऊं निज सुखधाम ॥ १॥ 
उगणीसे ठारा शुकर, पंचमि मास अपाढ़ । 
पूरण लिखि बांचों सदा, मन धरि सम्यक गाढ़ ॥ २ ॥ 
समाप्तोड्य गन्धः | 
*-++उर्बशिईसिस्दद्सता+ 
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श्रीवीतरागाय नमः । 


शील का प्रभाव । 





किसी देश की उन्नति इस पर निर्भर नही है कि उस की आय 
अधिक हो सीमा दृढ हो वा गृह सुन्दर हो, वरश्च उस की उन्ञति 
इस पर आश्रित है कि वहा के रहनेवाले लोग सभ्य सुशीर ओर 
सुशिक्षित हों । 


संसार में शील एक बहुत बड़ी प्रेरशक्ति समझी जाती है 
क्योंकि यद्द मनुष्य मे उत्तम गुण प्रगट करके उसे उत्तमता का 
आदश बना देती है । खभावतः जो लोग उत्तम नियमों पर चलने- 
वाले है, वे परिश्रमी सरल ओर निष्कपट होते है और इतर जन 
उनके कहने पर चलते है । प्रकृति यही चाहती है कि ऐसे मनुष्यों 
पर भरोसा करना और उन के अनुसार चलना चाहिये । संसार मे 
सकल गुण ओर भरूाइया इन्हीं के कारण विद्यमान है ओर जब 
तक ऐसे महात्मा और साधुजन इस संसार में न हों तब तक यह 
संसार रहने के योग्य हो ही नही सक्ता । 


यद्यपि धीशक्ति वा बुद्धिमता छाघनीय है तथापि सुशीरता 
सम्माननीय हे । बुद्धिमत्ता मस्तिष्क से ओर सुशीरूता हृदय से 
सम्बन्ध रखती है । सच पूछो तो हृदयशक्ति ही इस जीवन में 


(२) 


सर्वत्र प्रबल है। प्रत्यक समाज हें है>(प का आदर उसकी 
तीक्ष्ण वुद्धि के कारण और सुशील ध॒ 9) मम्मान उस के शुद्ध 
अन्तःकरण वा सज्ञान के काः "* . ,लतु भेद यह है कि 
बुद्धिमान्‌ पुरुष की केवल &. 99) होती है और सुशीढ़ 
पुरुष के आचरण को सन. अ्रहण करना चाहते है।. 

बुद्धि-चमस्कार, धन और राज्य के विचार से जो लोग उच्च , 
पदवी पर पहुचे है वे साधारण मनुष्यजाति से अलग है और : | 
पदवी एक दूसरे की अपेक्षा ही से उच्च कहला सक्ती है । मार 
जीवन का क्रम मत्येक दशामे ऐसा परिमित रक्‍्खा गया है । 
बहुत थोड़े लोगो को इख उच्च पदवी तक पहुंचने का अ 
मिलता है परन्तु प्रत्येक पुरुष आदरसत्कारपूर्वक अपना जीव. 5 
रीति से व्यतीत कर सक्ता है । छोटे २ कामों मे भी मनुप. 
लता विशुद्धता न्याय और श्रद्धाढ़ता का बर्ताव कर सक्ता है. 
अपनी २ दशामें उसके अनुसार कृत्य करता रहता है । 

प्रत्येक काम का प्रारम्भ ठीक २ और भले प्रकार होना चाहिये, 
अथोत्‌ पहले सोच समझकर उस काम के करने के प्रकार, उपाय 
और फल जान लेने चाहिये ओर फिर तन मन धन से उस काम 
को करना चाहिये, क्योकि जो काम पहले ही से सोच समझकर 
किया जाता है उसी मे सिद्धि प्राप्त हो सक्ती है । जो मनुप्य अपने-* 
विचारों के तत्व और महत्त्व पर ध्यान करता है और बुरे भावों 
को दूर करके अच्छे भाव वा विचार मन में भरता रहता है, 
अन्‍्तमे वह यह जान लेगा कि जो फल वह भोगता है उस के 
विचार ही उन फलो के प्रारम्भ है ओर विचार ही उसके जीवनकी 
प्रत्येक घटना में बड़ा प्रभाव डालते है और इसी कारण शुद्ध और 


६३) 


उत्तम विचारो से शान्ति ओर सुख श्राप्त होता है और जशुद्ध 
और अधम विचारों से घबराहट और दुःख मिलता है । 


यह भी जान छो कि छोटे २ कामो और कृत्यों के करने में 
विषाद ओर हुषे विद्यमान है । इस का यह तात्पये नहीं है क्कि 
करत्य में ही विषाद वा हे उत्पन्न करने की कोई शक्ति है। उस 
उत्य के विषय मन की' जो भावना होती है उस भावना में यह 
क्ति है ओर जिस प्रकार कोई कृत्य किया जाता है उसी पर 
»प्येक वस्तु का आश्रय है। देखो छोटे २ कामों को निष्कामता, 
बुद्धिमत्ता और पूर्णतासे करने से परम आनन्द वा हर ही नहीं 
प्राप्त होता वरश्च एक बडी शक्ति वा सामथ्य उत्न्न हो जाती है, 
क्योकि सम्पूर्ण जीवन छोटी २ बातो से ही मिलकर बना है । 
बुद्धिमत्ता इसी में है कि जीवन के सारे काम जो नित्यप्रति होते 
रहते है सोच विचार कर किये जाए ओर जब किसी वस्तु के 
भाग पूरे २ बनाए जाएंगे तो वह सम्पूणे वस्तु भी अतिसुन्दर 
ओर निर्दोष होगी । 


इस बात का ध्यान रक्‍्खो कि प्रतिक्षण तुम दृढता जुद्धता और 
किसी विशेष उद्देश्य से काम करो; प्रत्येक कभें ओर कृत्य मे एका- 
ग्रता ओर निःखार्थ से काम लो, अपने प्रत्यक विचार, वचन और 

रु मीठे कि 0 रो 
कम में मीठे ओर सच्चे बनो, इस प्रकार अनुभव ओर अभ्यास 
द्वारा अपने जीवन की छोटी २ बातों को उत्तम समझने से तुम 
धीरे २ चिरसथायी श्रय ओर परम सुख और शौील के गुण प्राप्त 
कर छोगे | 





श्रीवीतरागाय नमः । 


बारह भावनाओंका संक्षेप । 


न-ज्ज्म्स-छे औरत 


ज्ञानाणेव । 


« ज्ञानाण॑व ? एक जैन ग्न्थ है।इस का अर्थ ज्ञान का 
समुद्र है । इस के बनानेवाले श्रीशुमचन्द्राचाय है। प्रथम के 
9९ छोको मे मज्नलाचरण, सज्जनों की प्रशसा ओर दुजनो की 
निन्दा, पिछले बडे कवियो ओर अन्य अन्थ रचिताओ की अपेक्षा 
अपनी लूघुता, अपने इस अन्थ के रचने का प्रयोजन वर्णन करके 
सामान्यतः आत्मा की शुद्धि का उपाय बताया है। अर्थात्‌ प्रत्येक 
पुरुष को चाहिये कि, दिनरात और आयु पर्थ्यन्त इस संसार के 
झगडों में न फंसा रहे वरश्च परमात्मा का ध्यान करके अपने 
मन और हृदय को शुद्ध करे, काम क्रोध लोभ मोह और 
अहंकार की अति से बचे, छल घोखा हिसा आदि को छोड़दे 
धार्मिक और पवित्र जीवन व्यतीत करे और इस प्रकार परम आनन्द 
लाभ करे । इस के आगे १२ भावनाओं का वर्णन है [१] अनित्य 
भावना [२] अशरण भावना [३] ससार भावना [9] एकत्व भावना ९] 
अन्यत्व भावना [६] अश्ुच्रित्व भावना [ ७] आख़व भावना [ ८ ] 
सम्वर भावना [ ९ ] निजेरा भावना [ १० ] धरम भावना [ ११] 
लोक भावना [ १२ ] बोधिदुलेभ भावना | 


(५) 


अब हम इन भावनाओं का वर्णन यथाक्रम संक्षप रीति से 
लिखते है।--- 
अनित्य भावना का वर्णन करने से पहले यह बताया गया है 
कि इस संसार को कष्ट और दुःखों से भरा हुआ देख कर इस में 
अधिक लिप्त नहीं रहना चाहिए। जहां तक हो सके समता भाव 
[ अर्थात्‌ दु.ख और सुख में शान्ति ग्रहण करना वा प्रत्येक अवखा 
में धीर आर शान्त रहना ओर सब को एक दृष्टि से देखना ] 
और निर्ममता भाव [ अथौत्‌ सांसारिक वस्तुओं से प्रीति न करना 
वा उन से विरक्त रहना ] ग्रहण करने चाहिये ओर अपने हृदय 
को शुद्ध ओर पवित्र रखना चाहिये, जैसे भर्तृहरि जी निन्न- 
लिखित छोको में समता और निमेमता बताते है'-- 
अहा वा हारे वा बलवति रिपा वा सुहृदि वा, 
मणों वा लोष्टे वा कुसुमशयने वा दृषदि वा, 
तृणे वा स्रेण वा मम समदशो यान्ति दिवसा: 
कचित्पुण्यारण्य शिव शिव शिवेति प्रलपतः ॥ 
मही रम्या शय्या विपुलसुपधान श्रुजलता, 
बिताने चाकाश व्यजनमनुकूलोज्यमनिलः । 
स्फुरदीपश्रन्द्रो विरतिवनितासड्ुमुदितः, 
सुख शान्तः शेते मुनिरतनुभूतिनेप इब ॥ 
इस मन की शुद्धि ओर पवित्रता के लिए १२ भावनाक्षोंका 
भरी भाति समझना और उन पर चलना अवश्य है। इस में से 
पहली भावना अनित्य भावना हैः-- 





(६) 


१ अनित्य भावना । 


इस ससार में जितने पदार्थ है सब में तीन गुण है अर्थात्‌ 
उत्पन्न होना नाश होना ओर उपस्थित रहना । इन तीनों गुणों 
का नाम जिनमत में “उत्पादव्ययश्रीव्यत्व” है । जैसे सोने का 
कड़ा है । उसको तोडकर कुडल बनाया । ऐसा करने से कड़े का 
नाश हुआ, कुंडलका उत्पाद हुआ और सोना दोनो अवस्थाओं में 
म्रुव रहा अथोत्‌ उपस्थित रहा | साराश यह है कि ये पदार्थ वा 
द्रव्य अपने २ रूप मे तो सदा स्थिर वा नित्य है परन्तु इनकी 
दशाये सदा बदलती रहती है ओर इसी लिए अनित्य है। यथा 
शरीर पीडा और दु'खों का भण्डार है, योवन का परिणाम बुढापा 
है, सुन्दर आकृति कुरूप आकृति में बदल जाती है, धन दौलत 
नाश को प्राप्त हो जाती हे ओर इस जीवन का अन्त मृत्यु है। 


सकल सासारिक वस्तुओं को विचार कर देखने से यह प्रतीत 
होता है कि किसी वस्तु को भी खिरता नहीं ६। यथा आज 
प्रात कार जिस घर मे मगरू गायन हो रहा था ओर धृमघाम से 
बाजे बज रहे थें, वहीं सायंकाल को रोना पीटना हो रहा है और 
हाय ! हाय ' का शब्द निकल रहा है, जिस देश में कल एक 
मनुष्य को राजतिरुक दिया गया था, आज हम उसी मनुष्य के 
शव को चिता में रखकर फूक रहे है | अत एवं जो छोग बुद्धिमान्‌ 
है वे इस संसार के अनित्यत्व को भले प्रकार समझ कर इस 
में लीन नही होते है, और अपने नित्य अथांत्‌ू अविनाशी आ- 
त्माका कल्याण करने में तत्पर रहते हे, ग्रटवासकों एक अचिर- 
खायी और विनाशी पशथ्चिकाश्रम की नाई समझ कर निरन्तर 


( ७.) 


शुभ कम्मे करते है अर्थात्‌ ऐसे कार्य करते है जिनका करना 
योग्य है । ये शुभ कम्मे भी किसी विशेष सांसारिक अभिप्राय वा 
फल की प्राप्ति के लिए नहीं करते केवल अपना कृत्य समझ कर 
करते है । धन्य है वे पुरुष जो परोपकार के लिए अपना तन मन्‌ 
धन सब कुछ अरपंण कर देते है आर जहातक बनता है, इन 
सासारिक वस्तुओं को छोड कर अपने आत्माका ध्यान करते है 
और परमात्मा मे छीन होकर केवलज्ञान और परम आनन्द को 
प्राप्त करते है। 


२ अशरण भावना । 


इस का यह तात्पय है कि झत्यु काल या यम सब से अधिक बलवान 
है, इस काल ने किसी को नही छोडा | बडे २ शूरवीर, पराक्रमी 
राजा, महाराजा, इन्द्रादिक देव ओर शलाका पुरुष अर्थात्‌ तीर्थद्वर, 
ऋषि मुनि आदि सब एक २ करके इस के भेट हो गए | लाख 
यल करने पर भी यह मौत देवताओं से न टली, फिर मनुष्य 
की तो इस के आगे क्‍या सामथ्ये है । इस कारण तीनों लोको में 
कोई भी ऐसा नहीं दीखता जो हमे इस कठोर मौत के पजे से 
छुडाए । यह मौत प्रत्येक दशा में उपखित है | बच्चा हो जवान 
या बूढा, धनी हो या दरिद्री, शूरमा हो या डरपोक, सब इस के 
आगे बराबर है, यह किसीको नही छोडती । इस लिए इस के कोप से 
बचकर कहा जा सक्ते है और किस की शरण ले सक्ते है ? हमें इस 
जगत्‌ मे केवछ दो ही वस्तुओ का आश्रय है एक शुद्ध भात्माका ओर 
दूसरा पंच महापरमेष्ठि का । अथौत्‌ हमें चाहिये कि हम अपने मन 


(८) 


को सांसारिक धंधों में न फंसावें, अपने आत्मा की ओर ध्यान लगाए 
और अपनी प्रकृति को अहंत्‌ सिद्ध आचार उपाध्याय और साधु 
महात्माओं की ओर प्रवृत्त करें, इसलिए कि हमारे आचरण शुद्ध 
हो जाएं ओर हम परमात्मा में मम्त होकर उत्तम भावों के द्वारा 
मोक्ष प्राप्त कर ले । 


तुम्हे चाहिये कि अपने मन के भीतर विचार क्रो अर्थात्‌ मन 
में खोजो संसार के कोलाहल और झगडों से अपनी आखे मूंद लो 
और भीतर की आखखें खोल लो, अपने आत्मारूपी समुद्र की 
डूंघी गहराइयों मे पहुँचकर उस की थाह वा तल में डुबकी 
लगाओ, और इस प्रकार अपने भीतर विचार करने से तुम्हे वह 
परम सुख ओर सच्चा आनन्द प्राप्त होगा जो इस ससार के क्षणभन्गुर 
आनन्द से करोड़ों गुणा बढकर है। यह तुम्हारा आनन्द इतना 
उत्तम होगा जितना कि सूर्य का प्रकाश दीपक की मध्यम लो 
या चमक से अत्यन्त उत्कृष्ट € | देखो भतृदरिजीने अपने बैरा- 
ग्यशतक में क्‍या ही सुन्दर कहा है-- 


भोगा मेघवितानमध्यविलूसत्सोदामिनीचश्वला, 
आयुर्वायुविघट्टिताअ्रपटलीलीनाम्बुवद्धजुरम्‌ । 
लोला योबनलालना तनुभृतामित्याकलण्य दुतम्‌ , 
योगे पेयेसमाधिसिद्धिसुलभे बुद्धि बिदद्धं बधाः ॥ 
जिसका हिन्दी भाषा मे यह अर्थ है,--विषय भोग विलास 
चादलरूपी चंदोए के मध्य में चमकती हुईं बिजली की नाई चश्चलू 
हैं; श्लायुः पवन से बिखरे हुए बादलों की पक्ति में संचित जल के 
समान नाशवान्‌ है; और प्राणियों की योवन अवस्था का आनन्द 


(९) 


भी अचिरस्थायी है ( जवानी दिन चार की ); इन सब बातों पर 
विचार करके हे बुद्धिमान्‌ पुरुषो ! शीघ्र ही योग में अभ्यास करो 
अथीत्‌ आत्मा में लीन होकर परमात्मा में प्रवृत हो जाओ, जिस 
में हम बैये और एकाग्रचित्त के द्वारा सिद्धि प्राप्त कर सक्ते हैं। 
हे संसार भावना । 

मनुप्य दु'खरूपी भवसागर में निरन्तर अमते रहते है, अपने 
२ कर्मों के अनुसार अनेक प्रकार के शरीरो में जन्म लेते और 
मरते है, कभी पूर्वके शुभ कर्मों के कारण खगे भोगते हैं फिर 
कुछ कार के अनन्तर नरक में गिर पडते है, फलतः इसी प्रकार 
भिन्न २ योनियों मे पड़कर भिन्न २ दशाएं बदलते रहते है । यह 
मसार असार है और वस्तुत. अज्ञान और मूम्बंता से इस को 
संसार मान रक्खा है, झूठी ममता बना रक्‍्खी है, किसी से राग 
है और किसी से द्वेष । इस राग और द्वेष से कर्म बंधते है और 
कर्म बंधने से चारों गति अथात्‌ देव मनुष्य नरक ओर पशु छोक 
में अमना पड़ता है ओर अनेक प्रकार के दु.ख और कष्ट सहने 
पड़ते हे । 

बुद्धिमान्‌ वे ही है, जो इस ससार में लिप्त नही होते विरक्त 
रहते है ओर निष्काम कम करते है। निम्नलिखित छोक में 
भतृहरिजी ने भी इसी भाव को कहा है,-- 

भोगास्तुद्गतरज्ञभड्भचपलाः प्राणाः क्षणध्वंसिनः 

स्तोकान्येव दिनानि योवनसुखं प्रीति! प्रियेष्वस्थिरा । 

तत्संसारमसारमेव निखिलं बुद्धा बुधा बोधका 

छोकालुग्रहपेशलेन मनसा यत्र: समाधीयताम्‌ ॥ 


( १० ) 


इसका अर्थ यह है,-जैसे ऊची २ लहरे उठती है और झटपट 
नष्ट हो जाती है इसी प्रकार भोग विलास भी चश्वलू है, प्राण 
क्षणमात्र मे नष्ट हो जाते है, यह जोबन भी दिन चार का है, 
प्यारों मे प्रीति भी चिरकाल तक नहीं रहती, यह सारा ससार ही 
असार और तुच्छ है । ये सब बाते जानकर हे ज्ञानी पुरुषों ! 
चेत करो और ऐसा यल् करो जिस से तुम अपने मनसे लोगों 
की भलाई की बाते सोचो और उन को उपकार पहुचाने मे सदा 
उद्यत रहो । 
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४ एकत्र भावना । 


सचमुच अनन्तज्ञानखरूप आत्मा एक ही है ओर ससार मे 
जो अनेक अवस्थाए होती है बे सब कर्मो के अनुसार है। परन्तु 
इन सब अवस्थाओ मे भी आत्मा अकेला ही है, वही जन्मता है 
वही मरता है, दूसरा उस के साथ मे न मरता है न जन्मता है, 
शरीर यही का यही रह जाता है | अथात्‌ आत्मा जकेला ही 
शरीर मे आता है और अकेला ही उसे छोड़कर चला जाता है, 
उस का दूसरा संगी कोई नहीं, वही अकेला सुख भोगता हे 
या दुःख सहता है। मनुप्य अपने कुनबे के लिए झूठ सच 
बोल कर धन इकट्ठा करता है ओर इतर अनेक प्रकार के 
काम करता है, उस धन के भोगने में कुनबे के छोग संगी 
हो जाते है पर इन कर्मों का फल उस मनुप्य को आप ही भोगना 
पड़ता हैं। जब देही का देह के साथ या आत्मा का शरीर के साथ 
भी सम्बन्ध नही है, तो दूसरों के साथ कहा द्वो सक्ता है ? इस कारण 


ह्ः 


(११ ) 


यह निश्चय जान लो कि आत्मा अकेला है, उस का कोई साथी 
नही है उससे सब मिन्न है | इस लिये अपने से जो पर हैं, उन 
सब से सम्बन्ध छोडकर केवल आत्मा मे भी अनुरक्त होना चाहिये। 
भतृहरिजीने अपने वैराग्यशत्तक में क्या ही अच्छी इच्छा प्रगट 
की है-- 

एकाकी निस्पृहः शान्तः पाणिपात्रो दिगम्बरः | 

क॒दाह सम्भविष्यामि कमनिर्मूलनक्षमः ॥ 


इसका अर्थ यह हे--हें परमात्मा ! में कब अकेला होकर 
इस ससार से रहित होऊगा, सकल इच्छाओं को त्याग करके कब 
पूण शान्ति प्राप्त करूंगा, ओर कब ऐसा होगा कि मेरे हाथ मेरे 
पात्र ओर ये चारों दिशाये मेर वसतरो का काम देंगी और मै कर्मों 
का नाश कब कर सकूगा । अथात मेरी प्रार्थना यह है कि मैं सकल 
वस्तु पात्रवल्रादिक का त्याग करके कर्मों का नाश कर दूं और 
केवलज्ञान प्राप्त करके मुक्त हो जाऊं। 


५ अन्यक्त भावना । 


आत्मा ओर शरीर में घरती आकाश का अन्तर है। आत्मा 
शरीर से सवंथा भिन्न है। आत्मा शुद्ध है और सच्चिदानन्द खरूप है। 
आत्मा और शरीरका सम्बन्ध सोने और खोट की नाई अनादि- 
काल से चला आया है । जब आत्मा इस भेद को विदित कर लेता 
है और अपने आप को सब से अरूग और न्यारा जानने लगता 
है, तब वह शुद्ध हो जाता है ओर कर्मरहित होकर मोक्ष को प्राप्त 
कर लेता है । मानों उस समय ख़ोट दूर हो जाता है और खरा 
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सोना निकल आता है | इस कारण मनुष्य को उचित है कि 
अपनी प्रवृत्ति को बाह्य वस्तुओं से हटाकर आत्मा के खरूप का 
चिंतवन करने में तत्पर होवे । 


६ अशुचित्व भावना । 
यह शरीर मलमूृत्र का झरना है, छह, मास ओर चर्बो से 


बना हुआ है और हड्डियों का एक पजर है। के।न नही 
जानता कि इस के भीतर कितने अगिनत जानवर ओर कीड़े 
आदि भरे हुए है। इसे अनेक प्रकार के रोग बहुधा सताते रहते 
है और बुढापा ओर मृत्यु इस का परिणाम है । यदि इस के 
ऊपर खाल नही होती, तो मक्खिया मच्छर और कव्वे आदिक 
भ्रतिक्षण इसे सताते रहते और तनिक भी सास नही लेने देते । 
इस लिए इस शरीर से प्रीति नहीं करनी चाहिये ओर आत्मखरूप 
में लीन होना चाहिये । इस से ही सारे ऐश्वय्य ओर सब प्रकार 
के सुख मिल सक्ते है जैसा कि भतृहरिजी अपने वेराग्यशतक में 
लिखते है--- 

तस्ादन-तमजरं परम विकासि 

तड़ह्म चिन्तय किमेमिरसद्विकल्पेः । 

यस्थानुषन्णिण इमे श्रुवनाधिपत्य- 

भोगादयः कृपणलोकमता भवन्ति ॥ 


9 आखस्रव भावना । 
आखवशब्दका अर्थ है, कर्मोका लबन होना, भागमन होना। 
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आखव भावना में यह चिंतवन करना चाहिये कि, आत्मामें कर्म 
किस तरहसे आते है-आत्मा कर्मों को किस तरह ग्रहण करता है। 


मन बचन और काय (शरीर ) की क्रिया को योग कहते हैं, 
और इस योग को ही आखब माना हे । अर्थात्‌ कर्मो का जितना 
आगमन होता है वह सब मन वचन काय की क्रिया द्वारा होता 
है। ये योग अथवा मन वचन काय की क्रियाये दो प्रकार की 
होती हैं. एक शुभरूप ओर दूसरी अशुभरूप । सत्य बोलना 
चोरी नही करना, किसी जीव को नही सताना, त्रक्नचये पालना, 
परिग्रह नहीं रखना, इन पाच बतोसे, ससारसे विरक्त रहने से, 
शान्त परिणामोंसे, तक्त विचार करने से, सबसे मित्रत्व रखने से, 
मध्यखभाव रखनेसे, करुणालु रहने से, तथा ऐसे ओर भी अनेक 
शुभ भावोसे शुभ आख़व होता है, ओर इन के विपरीत झूठ बोलने, 
चोरी करने, गाली देने, दूसरों को सताने, क्रोध मान माया लो- 
भ्मं अनुरक्त रहने आदि अशुभ भावों से अशुभ आख़व होता है। 
जैसे जहाज छिद्रों के द्वारा जल को अहण करता है उसी प्रकार 
यह जीव शुभ और अशुभ योगरूप छिद्रों से, मन बचन ओर 
काय द्वारा, शुभ, और अशुभ कर्मों को अहण करता हैं । 


तात्पये यह हैं कि यद्यपि यह आत्मा शुद्ध केवलज्ञानरूप है 
और आखव से रहित है, परन्तु अनादि कर्म के सम्बन्ध से यह्‌ 
मिथ्यात्व मे फंसा है ओर मन वचन ओर काय से अपने में 
नये कर्मा का आखव करता है | जब यह आत्मा इन शुभ अशुभ 
कर्मों का बाघना छोड़ देता है ओर केवर अपने खरूप का ध्यान 
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करता है, उस समय कर्म आल्व से रहित हो जाता है । यही 
आखव भावना का सार है। 


८ संवर भावना । 


सम्पूण आख्वों के निरोध को सवर कहते है । अर्थात्‌ जिन 
२ द्वारों से कर्मों का आख़व होता है, उनको रोक देनेसे नवीन 
कर्म नहीं बँधते है । यही सवर है | जहाज में जिन २ छिठ्रो से 
पानी आता है, उनको बन्द कर देनेसे जैसे नया पानी आना बन्द 
हो जाता है उसी प्रकारसे आखव के द्वारो को रोक देनेसे सवर 
होता है अथात्‌ नवीन कर्मों का आना रुक जाता है । 

सबर के दो भेद है.--- १ द्रव्यसवर ओर २ रा भावसंबर । 
कमरूपी पुद्ूल परमाणुओं का अहण न करना, रोक देना, यह 
तो द्वव्यसंवर है और जिन क्रियाओं के करने से कर्म अहण होता 
है उन क्रियाओंका ही अभाव करना यह भावसवर है । भावसंवर 
कारण है ओर द्र॒व्यसवर कार्य है । 

जिन कारणों से कर्म बंधते हैं, उन कारणो का दूर करना 
ओर रोकना उचित है । क्रोध के रोकने के लिये क्षमा का होना 
अवश्य है । मान या अभिमान के लिये मार्दव अर्थात्‌ रुदुता, 
माया के लिये आर्जव अथात्‌ ऋजुता-सरल्ता, छोम के लिये 
संगसन्याप्त, रागद्वेष के लिये समताभाव या निर्मलताभाव, 
मिथ्यात्व के लिये सम्यक्त्र अथांत्‌ सच्चे देव गुरु और चात्तरों में 
श्रद्धान, अज्ञानरूपी अन्धकार को दूर करने के लिये हृदयमें 
ज्ञान का प्रकाश ओर असंयमरूपी विष का प्रभाव नष्ट करने 
के लिये सत्संयमरूपी अमृत अवश्य है जो मनुष्य बुद्धि- 
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मान्‌ है ओर सोच विचार की शक्ति रखता है, उस के शुद्ध 
और विचारवान्‌ हृदय में पाप का भाव खम्त में भी नहीं आस- 
क्ता और बुराई उस के पास को फटक ही नहीं सकती । 


वस्तुत' सम्बररूपी एक बड़ा भारी वृक्ष है, जिस में से प्रत्येक 
प्रकार के दोष स्ंथा जाते रहे है। (१) पाच समिति जअथोत्‌ 

ह्त कप है कप अर -. ० आआ 
चलने फिरने, बोलने चालने, खाने पीने, वस्तुओं के लेने देने 
या उनके उठाने रखने, ओर मलमृत्र के करने में सावधानी से 
काम लेना ये पाचों समितिया मिलकर इस वृक्ष की जड है। 

(ः जे रे 

(२) सयम अथोत्‌ सामायिक आदि उस का स्कन्ध है । (३) 
प्रशम अथात्‌ विशुद्ध भावरूप उस की बडी २ शाखाए है (४) 
उत्तम क्षमादि दश धर्म उस के पुष्प है (इन दश धर्मों का वर्णन 
धम भावना में किया है )। और (५) बारह प्रकार की भावनाएं 
उस के सुन्दर फल है। 


९ निजेरा भावना । 


अनादि बीजरूप कर्मो के झड जाने को अथात्‌ कर्मो के नष्ट हो 
जाने को निजेरा कहते है। जहाज में भरा हुआ पानी जिस 
प्रकार उडीचकर निकाल दिया जाता है अथवा खय॑ निकल जाता 
है, इसी प्रकारसे आत्माके साथ सम्बन्धित हुए कम परमाणु समय 
पाकर खय झड जाते है अथवा झडा दिये जाते है | यही निजे- 
रा है। निजरा दो प्रकार की है, एक सकाम निजेरा और दूसरी 
अकाम निजेरा | पहली अथोत्‌ सकाम निजेरा ऋषि मुनियो के 
होती है ओर दूसरी अथोत्‌ अकाम निजेरा प्रत्येक संसारी जीवके 
होती है । 
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सकाम निजरा से यह तात्पये है कि ऋषि मुनि अपनी इच्छा 
से तपके द्वारा पहले ही कर्मों का नाश कर देते है अर्थात्‌ जो 
कर्म उनके साथ बंधे हुए है और जिनका आविर्भाव या उदय 
कुछ काल पीछे होना है सम्यग्दशेन सम्यग्जान और सम्यक्‌ 
चारित्र सहित तप करने से उन कर्मों का पहले ही नाश कर 
देते है । ओर अकाम निजेरा से यह अभिप्रेत है कि कर्मों की 
अवधि पूरी होने पर अपने २ समय पर आप उन कर्मों का नाश 
हो जाता है | इन का उदाहरण वृक्षों के फलों के समान है । एक 
तो यह कि हम फलो को पाल आदि मे दबाकर पका लेते है 
दूसरे यह कि फल वृक्ष पर पककर आप ही आप झड जाते है--- 


तप दो प्रकार के हे-( १) बाद्य तप ओर (२) आभ्यन्तर तप 
( देखो घर्म भावना ) | 


नोट--सातवी आठवीं और नवमी भावनाओं का सक्षिप्त 
भावाथ-आख्रव भावना में योगोंके द्वारा कर्मों का आगमन होता 
रहता है, सम्बर भावना मे हम क्षमा ध्ति आदि गुणों को धारण 
करके अपने में नए कर्म नही बाधते-खोटे कर्मों को रोक देते हैं 
और निजेरा भावना मे पूर्ण तप करके ओर इन्द्रियों को सर्वथा 
दमन करके पिछले बुरे कमम। का भी नाश कर सक्ते है| 


१० घमम भावना । 


धरम की महिमा और उसके गुण । 
घमेरूपी कल्पवृक्ष ऐसा छ कि दया इस का मूल है और 
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सारे संसार का इस से उद्धार होता है | धमे के दश गुण है जो 
आगे वर्णन किये जाएंगे और जो मनुष्य इस घम के किसी एक 
गुण का भी पूरा २ पालन करते है उनका कल्याण हो जाता है। 


जिसने धमम को प्राप्त कर लिया उसे सब कुछ मिल गया। 
उसे मानों चिन्तामणि वा कामघेनु वा कल्पबृक्ष मिल गया, वा 
ये तीनों वस्तुएं मिल गई, जिन से उप्ती सारी मनोकामनाए पूरी 
हो सक्ती है और वह नो निधि ओर बारह सिद्धियोंवाला हो चुका, 
अथोत्‌ ये सारी वस्तुएं और सम्पूर्ण ऋद्धि सिद्धि धम्म के आगे 
तुच्छ है ओर ये सब धर्म की किह्वर वा सेवक है । 

दुःख वा कष्ट के समय धर्म ही सहायक होता है और धर्म ही 
सुख का देनेवाला है। धर्मात्मा पुरुष को सब कुछ प्राप्त है और 
बडे २ राजा महाराजा और इन्द्राविक देव इस के आगे सिर 
झुकाते है ओर नमते है । 

धर्म ही गुरु, धर्म ही मित्र, धर्म ही खामी, धर्म ही बन्घु, धमे ही 
दीनों का नाथ और हितकारी है । धर्म ही निगोद स्थान और 
पाताल में गिरने से बचाता है ओर घम ही कल्याण और मोक्ष का 
दाता है । वस्तुत, धरम मे अनन्त शक्ति है ओर उस की शक्ति 
का ठीक २ वर्णन नहीं हो सक्ता। 

धर्म में निम्नलिखित 
दश गुण अनुगत है।--- 

(१) क्षमा-यदि कोई मनुप्य हम में दोष निकाले ओर क्रोध 
करे और बुरा भला कहे तो प्रथम यह सोचना चाहिये कि ये 
दोष हम में उपस्थित है वा नहीं । यदि हम में ये दोष पाए जाते 


आशुइर३ 
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हैं, तो उस का क्रोष करना उचित है और हमें उसे क्षमा ही नहीं 
करना चाहिये वरश्च उसका कृतज्ञ होना चाहिये। और यदि ये 
दोष हम में नहीं है तब भी यह समझना चाहिये कि वह मनुष्य 
वृथा क्रेधष करता है और अज्ञानता से क्रोधवश होता है इस 
कारण भी वह मनुष्य क्षमा के योग्य है । एक उद भाषा के कवि 
ने सच कहा है'-- 


तू भला है तो बुरा हो नहीं सक्ता ऐ जोक, 

है बुरा वह ही कि जो तुझको बुरा जानता है। 
और अगर तूही बुरा है तो वह सच कहता है, 
क्यों बुरा कहने से उसके तू बुरा मानता है ॥ 


उपरान्त इसके क्रोध के दोष ओर क्षमा के गुणों पर भी वि- 
चार करके क्षमा ही करनी चाहिये | और फिर तुलसीदासजी के , 
नीचे लिखे लेख पर भी विचार करके क्षमा हीका करना योग्य है। 

कौन काहु को दुखसुखदाता । 
निजकत कमेभोग सब आ्राता ॥ 

(२) मार्दब-अर्थात्‌ खदुता और नम्नता। सबके साथ कोमलूता 
और मदुभाव से बर्तना और अपनी जाति, कुल, सौन्दर्य, घन, 
विद्या, ज्ञान, लाभ और झूरवीरता पर किसी प्रकार का अभिमान 
न करना । 

(३) आनेब वा सरलता-दइदय में क्रिसी प्रकार का कपट न 
रखना और विचार वचन और काये में ऋजुभाव और विज्युद्धता 
का खीकार करना । 

(४) शोच-लछोभ का न दोना । अर्थात्‌ मन वचन और कार्य 
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करके अर्थ-शुचित्व ओर संतोष का अहण करना यहां तक कि 
धमे की सामओ में मी लोम और ममत्व का न होना । 


(५) सत्य-सच बोलना वा ऐसा वचन कहना जो सज्जनों को हित- 
कारी हो। कदापि झूठ न बोलना, कठोर तथा असत्य वचन न कहना, 
चुगली न खाना, दूसरों को दुख देनेवाली बात नहीं कहना, व्यर्थ 
बकवाद नहीं करना, किसी की हंसी नहीं करना, इत्यादिक सब 
बाते सत्य में अनुगत है। सारी अवस्थाओं में सच ही बोलो 
और मिथ्या माषण कदापि न करो । क्योंकि सत्य ही संसार का 
सहायक है और सत्य ही धर्म का मूल है । 


(६) संयम--अपनी इन्द्रयों को वशर्में करना | चलने, फिरने 
बैठने में किसी प्रकारका जीववात न हो जाय। एक तिनके का भी 
घात नही होवे ऐसे परिणाम रखना । 


(७) तप-दो प्रकार का है बाह्य और आभ्यन्तर । 


(क) बाह्यतप-त्रत वा उपवास रखना, थोड़ा खाना, अमुक 
अन्न अमुक प्रकार से मिलेगा, तो भोजन करेंगे, ऐसी मयादा 
करके रागभाव रहित होकर भोजन करना, जिन से विकार उत्पन्न 
न हो ऐसे रूखे फीके भोजन करना, ऐसे एकान्त स्थान में सोना 
बैठना जहा रागमाव के उत्पन्न करनेवाले कोई कारण न हों, 
ओर कायक्लेश । 


(ख) आभ्यन्तर तप-प्रायश्चित अर्थात्‌ चरित्र के पालन में 
जो दूषण हुए हैं उन को गुरु के आगे सच्चे मन से प्रकाश करना 
और दिए हुए दण्ड का संतोष से सहना विनय वा नम्नता, झुभूषा 


4. 
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वा सेवा, खाध्याय अथोत्‌ पढ़ना पढाना विचारना आदि, व्युत्सगे 
अथोत्‌ भरीर में ममता नही रखके, कठिन रोगों में भी उनके 
प्रतीकार का उपाय न करके आत्मचिंता करते हुए कायोत्सगे 
करना, और ध्यान वा एकाग्र चित्तजृत्ति । 

(८) त्याग-सवेप्रकार की उपाधियों आर शरीर सम्बन्धी 
और खानपान सम्बन्धी दोषों का छोडना, तथा, विद्या, भोजन, 
ओषध और अभय इन चार प्रकारके दानों का देना । 

(०) आकिचन्य-परिग्रह से अर्थात्‌ सब प्रकार की सासारिक 
सामग्रियों से ममत्व घटाना वा उनका त्याग करना। 

(१०) ब्रह्मचये-ज्ञान बृद्धि के लिये गुरुके कुलमे रहना, 
सवेथा उसकी आज्ञा मानना, और विषय भोगाठिक सबे प्रकार 
के सुखादु भोजन आभूषण और शथ्रृद्धारादिक का छोड़ना । 


११ लोकभावना । 
इस लोक को ऐसा जानना चाहिये कि यह तीन वलयों के 
मध्य में स्थित है, पवनो से घिरा हुआ है, अनेक श्रकार की 
कप कि पु 
वस्तुओं से भरा हुआ और अनादि सिद्ध है । फलतः यह छोक 
भिन्न २ जीवादिक द्वव्यों या पदार्थों की रचना है और इन 
पदार्थों के अपने २ गुण या खभाव है । इन सब में आप एक 
आस्मद्र॒ज्य है। इस आत्मा का ठीक २ खरूप जानकर और इतर 
पदार्थों से ममता छोड़ कर आत्मा पर ही विचार करना सर्वोत्तम 
५ हि जप 
बात और परमाथे है | इस के उपरान्त सारे द्वव्यों का यथार्थ 
खरूप जानना चाहिये, जिस से मिथ्या श्रद्धान दूर हो जाए। 





ह॒ (२१) 
१२ बोधिदुलेभ भावना । 


सच पूछो तो पराधीन वस्तु का मिलना दुरंभ है और खाधीन 
बस्तु का प्राप्त होना सुगम है । यह बोधि वा ज्ञान अर्थीत्‌ 
सम्यग्रदशन सम्यग॒ज्ञान और सम्यक्‌चारित्ररूप तीन प्रकार 
का रलसमूह आत्मा का खभाव वा गुण है ओर इन तीनो का 
प्राप्त करना अपने वश मे है । इस लिए जब मनुष्य अपनी 
वास्तविक दशा को प्रतीत करे, तब वे तीनो चस्तु उस्रके अपने 
पास है और इस लिए इन का प्राप्त करना कठिन नहीं है । परन्तु 
जब तक आत्मा अपनी वास्तविक दशा को नहीं जानता, तब तक 
वह कर्मों के आधीन है । इस कारण अपना बोधि ग्रुण प्रतीत 
करना कठिन है और अन्य सारे पदार्थ जो कर्मों के आधीन है, 
उन का जानना सुगम है| 


इस का भावार्थ यह है कि प्रथम मनुप्य योनि में जन्म 
लेना ही दुर्लभ है, फिर इस जन्म मे यथार्थ ज्ञान अर्थात्‌ बोधिका 
प्राप्त करना तो बहुत ही किन है । इस लिये जब यह्‌ यथार्थ ज्ञान 
प्राप्त हो जावे तो फिर इसे प्रमाद वा भूल से छोड़ना नहीं चा- 
हिये । इससे आत्मा का सच्चा कल्याण करना चाहिये । 





आत्मध्यान ओर मोक्ष | 


पहले हम बारह भावनाओंका संक्षिप्त वर्णन कर चुके है । जो 
पुरुष इन बारह भावनाओंका अपने मनमें सदा विन्तवन और 
मनन करते रहते है, वे संसारकी नाशवान्‌ वस्तुओं में अनुरक्त 
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नहीं रहते । धीरे २ उनका अज्ञान दूर होता जाता है और उनके 
हृदय में ज्ञानका प्रकाश होता रहता है । वे अपने द्वार अपनेमें 
अपने अनंतज्ञान सोख्यादि शक्तियों के धारक शुद्धात्माका ध्यान 
करते हैं और अस्तमें कर्मों का नाश करके मुक्तिरूपी लक्ष्मीको 
प्राप्त कर लेते है। ऐसे पुरुष जबतक ससार में रहते हैं, तबतक 
अभय, मनकी शुद्धि, ज्ञानकी प्राप्ति, इन्द्रियदूमन, क्षमा, इति 
आदि निम्नलिखित गुणोंकों अपनेमें धारण करते हैं और देवी 
सम्पत्ति भोगने के अधिकारी होते है। यथा,-- 


अभय सच्वसंशुद्धिज्ञोनयोगव्यवस्थितिः । 
दान॑ दमश्र यज्ञथ्व खाध्ययस्तप आजेवम ॥ 
अहिंसा सत्यमक्रोधस्त्यागः शान्तिरपेशुनम्‌ । 
दया भूतेष्वलोल॒प्व॑ मार्दव॑ हीरचापलप्‌ ॥ 
तेज; क्षमा शतिः शौचमद्रोहो नातिमानिता । 
भवन्ति सम्पदं देवीमभिजातस्थ भारत ॥ 

( भगवद्गीता ) 


श्रीशुभचन्द्राचार्य ने योगीको मोक्षपद्‌ पानेके लिये ध्यान की 
आवश्यकता बतलाते हुए कहा है कि,-- 


प्रथम तो जीवों को मनुष्यजन्म ही दुलेभ है। और यदि 
किसी जीवने मनुष्यजन्म प्राप्त मी कर लिया, तो उसे आत्म- 
ज्ञान प्राप्त करके अपना जन्म सुफल करना चाहिये । प्रत्येक 
पुरुषफो पुरुषार्थ करना योग्य है । पुरुषा्थ में चार बातें अथौत्‌ 
घर्म, अथे, काम, मोक्ष अनुगत है। परमज्ञानी और योगी पुरुष 


( २३ ) 


इन चारों में से पहले तीनोंको नाश सहित और संसारके रोगों 
से दूषित समझकर परम पुरुषाथे मोक्षके साधन में ही यल करते हैं। 

कम्मोका नष्ट होना और जन्ममरणसे रहित होकर आत्मसम्ब- 
नधी चिदानन्दमयी पराकाष्ठा को प्राप्त करना मोक्ष का लक्षण कहा 
है । मोक्ष में इन्द्रियों और विषयोंके सुखसे कहीं बढ़कर सुख 
होता है । इन्द्रियों का सुख क्षणिक अन्तमें दुःखदायी होता है 
और मोक्षका सुख चिरखायी और सबंदा आनन्दमयी होता है । 
मोक्ष में खाभाविक खुख मिलता है ओर यद्द ऐसा सुख है कि 
इसकी और किसी प्रकार के खुख से उपमा नहीं दे सकते । इस 
मोक्ष में आत्मा शरीररहित और शुद्ध होकर केवल ज्ञान-खरूप 
हो जाता है। 


धीर वीर पुस्ष इस परमसुखरूप मोक्षकी प्राप्ति के लिये तप 
करते है और सारे ससार के झगड़ोंको छोड़कर मुनिपद्‌ धारन 
करते है । मोक्षके साधन सम्यगदशेन सम्यगज्ञान ओर सम्यक्‌- 
चारित्र हैं। इन्हीमें ध्यान भी अनुगत है, इस लिये पद्ले ध्यान 
का उपदेश देते है । 

ध्यानके कारण मनुष्य संसार के दुःखों और पुनजेन्म से छूट 
जाता है ओर ध्यान वा चित्तकी एकाग्रतासे ही मनुष्य सम्यगरू- 
ज्ञान प्राप्त करके मोक्ष पा लेता है। इस कारण ध्यान ही आत्मा 
के लिये परम उपयोगी और हितकारी है। 


ध्यान अवस्था वा चित्तकी एकाग्रता प्राप्त करने के अधिकारी 
होने के लिये यह अवश्य है कि हम मोह और परिग्रहोंको छोड़ 
दूं, संसारके धंधोंमें बहुत लिप्त न होकर उनसे निकलने की इच्छा 
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करें, चित्तमेंसे सकल संशयोंको दूर कर दे, अज्ञान रूपी मोह॑नि- 
द्वाको क्षीण कर दें, तत्त्वोंका यथाथे खरूप जानने का यत्र करे, 
प्रमाद और इन्द्रियों के विषयसे चित्तको रहित करे, मनको 
मुक्तिमागे में अनुरक्त और सांसारिक देह भोगों से विरक्त करें 
और विवेकमें छगावें इसके अनम्तर ध्यानका सारांश सुननेसे 
चित्त पवित्र और शुद्ध होता है । 


जीवोंके आशय तीन प्रकारके होते है शुभ, अशुभ और शुद्ध । 
इस भेदसे ध्यान भी तीन प्रकारके हे अथोत्‌ , प्रशस्त अप्रशस्त 
ओर शुद्ध । शुभ वा प्रशस्त ध्यानके कारण मनुष्य खगकी लक्ष्मी 
को भोगते है और धीरे २ मोक्षको प्राप्त होते है, अप्रशस्त वा 
दुध्यीनसे मनुष्योको अज्युभ कर्म बधते है और इन अशुभ कर्मोका 
क्षीण करना कठिन होता है । जो जीव शुद्ध ध्यानमे छगे हुए है, 
वे पाप और दुःखोसे छुटकारा पाकर अविनाजञी पद्‌ और केवल- 
ज्ञानको प्राप्त कर लेते हें ओर सदा सुखी रहते हे । 


योगी जन सम्पूर्ण सासारिक इच्छाओको छोड़कर और निर्मोद्दी 
होकर बन के किसी एकान्त पवित्र ओर शुद्ध ख्थानमें जाकर 
ध्यान करते हे । प्रथ्वी ही उनकी सेज है, उनकी भुजा उनका 
तकिया, आकाश उनका चन्दोआ ग शामियाना, ओर चान्द्‌ 
उनका दीपक है । वेराग्यरूपी खीके संग रमण करके सदा आन- 
न्दमे मम्म रहते है ओर दिशारूपी ख्रिया चारों ओर की पबनसे 
उनपर पंखा झलती रहती है । ऐसा त्यागी राजार्षि राजाकी नाई 
ध्यानमें रत होकर सुखसे सोता है । यही भाव निन्नलिखित छो- 
कमे प्रकट किया है;--- 
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भू! पयेड्ो निजश्जुजलता कन्दुक ख॑ वितान॑ 
दीपश्रन्द्रो विरतिवनितालब्धसड्गमोदः । 
दिकान्ताभिः पवनचमरेवीज्यमानः समन्‍्ता- 
द्विक्षु! शेते नृप इव अवि त्यक्तसबंस्पृहोडपि ॥ 


इससे सिद्ध हुआ कि जो लोग क्रोधादि तजकर शान्तखभाव 
हो जाते है, दया भाव मनमें रखते है ओर रागद्वेष से रहित 
होकर आत्मज्ञान ध्यान और झुद्ध भावमे लीन रहते है, हे बड़े 
ही सुखी है | 


ध्याता । 


श्रीशुभचन्द्राचाय्येजी कहते हे कि ध्याता अर्थात्‌ उत्तम ध्यान 
करनेवाले पुरुषमे आठ रुक्षण होने चाहिये । ध्याता वही है (१) 
जो मोक्षकी इच्छा रखता हो ( मुम॒क्षु ), (२) जो संसारसे विरक्त 
हो ( निर्माही, (३) जिसका चित्त शान्त हो ( शान्त ), (9) 
जिसका मन अपने वशसे हो ( वशी ), (५) जो शरीरके सागों- 
पांग आसनम दृढ़ हो ( सिर ), (६) जिसने इन्द्रियॉँंकी दमन 
कर लिया हो ( जितेन्द्रिय ), (७) धृति क्षमा मार्देव इत्यादि गुणों 
करके युक्त हो ( संबृत, ) (८) विपत्‌ पड़ने या रोगभरत होनेपर 
भी बराबर ध्यानमें लगा रहे ( धीर ) 

अब यह बताते है कि ग्रहस्थाश्रममे रहकर इस प्रकारका उत्तम 
ध्यान नहीं हो सकता अथौत्‌ ग्ृहस्थोंकों मोक्षपदवी नहीं प्राप्त दो 
सकती । मोक्ष ओर उत्तम ध्यानके अधिकारी केवल मुनिजन ही 
हैं जिन्होंने संसारके बन्धनको तोड़ दिया दे ओर विषयभोगादिकीं 
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सर्परूपी टेढी चालकों सर्वथा त्याग दिया है और इस प्रकार 
संसारसे विरक्त होकर वनके किसी एकान्त ओर शुद्ध ख्ानमें 
चले गए हैं और शरद ऋतुके चन्द्रमा की कान्तिसे चमकते हुए 
गगनमण्डलके कारण शोभायमान और सुन्दर रात्रिको अपने 
कश्याणके लिए केवरू आत्मा के ध्यानमें मम्न होकर बिताते है । 
जैसा भतृहरिजीने अपने वैराग्यशतकमें प्रकट किया हैः--- 


अहो धन्याः केचित्रुटितमवनबन्धव्यतिकरा 
वनान्ते5चिन्बंतो विषमविषयाशीविषगतिस्‌ । 
शरचन्द्रज्योत्साधवलगगनाभोगसु भगां 
नयन्ते ये रात्रि सुकृतचयचिन्तेकशरणाः ॥ 


संसारी जीव प्रमादसे मूढ है ओर क्रोध मोहादिकों के कारण 
अनेक दुःखों में फँसे हुए है, घरके ध्धोंमें लिए होकर वे अपने 
भनको वशमें नहीं कर सकते, अनेक प्रकारके कलहोंसे चित्तमें 
दुखी रहते हे, ख्रियोंके फदेमें पडकर रातदिन धन कमाने और 
विषयभोग करनेमें लगे रहते है | ऐसे “हुतवह परीत इब” गृहस्थ 
आश्रममे रहकर जहा चारों ओरसे क्रोध द्वेष ईप्यो विरोध आदि 
अभिकी ज्वालाएं उठ रही है चित्तकी शान्ति और उत्तम ध्यान 
कहा हो सकता है! इसी लिए ग्रहस्थावस्थामें उत्तम ध्यानका निषेध 
लिखा है। 


विपरीत इसके जिन्होंने गृहखधर्म छोड भी दिया है परन्तु 
तत्त्वोंके खरूपका भले प्रकार निर्णय नहीं किया है अर्थात्‌ जिन- 
का अद्धान मिथ्या है, वे मुनि होकर भी उत्तम ध्यानमें सिद्धि 
नहीं प्राप्त कर सकते । मिथ्यादृष्टियों को जब वस्तुका ठीक २ 
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खरूप ही माद्म नहीं, तो उनको ध्यानकी सिद्धि कैसे हो 
सकती है! 

फिर यद्द भी जानना चाहिये कि जिन्होंने गृहस्थ आश्रमको 
त्याग दिया और तत्त्वोंका ठीक २ खरूप भी समझ लिया परन्तु 
सत्यशाख्रोक्त मुनिधर्मके विरुद्ध आचरण करते रहे-अथोत्‌ मुनि- 
का वेष धरकर अनेक प्रकारसे लोगोकों ठगते और धोका देते रहे 
उनको खम्ममें भी ध्यान की सिद्धि नहीं हो सकती है। ऐसे 
पुरुष परिश्रमसे बचने, मजे उडाने, तर मार खाने, विषय भोगने, 
ठग्गीका जाल फैलाने और अनेक प्रकारके कुकमे करनेके लिए 
मुनि होते है । ये लोग तो ग्ृहस्थोसे भी बुरे है 


ध्याता योगीखरों की प्रशंसा । 


वे संयम धारण करनेवाले मुनि धन्य है जो वस्तुका यथाथे 
खरूप जानते है, मोक्षकी आकाक्षा रखते है ओर ससार के क्षण- 
भंगुर सुखोंको नही चाहते है । अनेक योगीश्वर ऐसे हो गए है 
और कदाचित्‌ आजकल भी दूढनेसे मिल सकते हे जो ससारसे 
विरक्त है, जिनके भाव शुद्ध है और जिनकी चेश्टाएं पवित्र हैं। 
ध्यानस्थ मुनि वे ही दे जिन्हों ने एक वार मुनिपन को अंगीकार 
करके प्राणोंके नाश होनेपर भी संयमकी धघुरीको नही छोड़ा, 
जिन्होंने सकल परीषहोंको जीत लिया और क्रोध लोभ मोह अह- 
क्र को वशमें कर लिया, जिनके मनमें भेत्री ( अपने बराबर 
बालोंके साथ मित्रता ) कारुण्य वा करुणा ( अपने से छोटों पर 
दया ) प्रमोद वा मुदता ( अपनेसे बड़ों को देखकर प्रसन्न होना ) 
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और माध्यस्थ्य वा उदासीनता ( बुरे मनुष्यों और दुर्जनोंसे कुछ 
सम्बन्ध न रखना ) ये भावनाएं सदा वास करती है और इस का- 
रण किसी प्रकार के कामादि विकार भाव नही उपजते, जिनके 
तीत्र तपके आगे कामदेव जल कर भस््र हो जाता है और जो 
केवलज्ञानरूप ओर पूर्ण आनन्दमय है। 


ऐसे मुनियोंके महातम ( माहात्म्य ) की व्याख्या नहीं हो 
सकती । ये सम्पूर्ण विद्याओमें विज्ञारद है । इनका चित्त निर्मल 
और दयामय है । ये सुमेरु की नाई अचल होकर अपने नियमों 
पर दृढ है । चन्द्रमा के समान आल्हादक और सुखदायक है 
और पवन के सदृश निर्लेप है । लोगोंको हितोपदेश देकर सत्य 
मार्ग पर लाते है । ऐसे परम उदारचित्त और पवित्र आचरणवाले 
मुनिवर ही ध्यान के पात्र है । 


ध्यान की सिद्धिके लिये ऊपर लिखे हुए भुनियोंकी सेवा करनी 
योग्य है। 


हे आत्मन्‌ ! यदि तू मोक्षकी इच्छा रखता है, तो ससारके 
बिषयोंको छोड़ दे और वनके किसी एकान्त खानमें जाकर ध्यान 
में मम्न हो जा । हे सुबुद्धि ! यह आयुः समुद्र की लहरों की नाई 
चेचरू है, जवानी की शोभा भी थोड़े ही दिनो में जाती रहेगी, 
धन भी संकल्पके समान चिरकालूतक नहीं रहेगा, भोगविलास 
बिजली के सदृश झट नष्ट हो जानेवाले है, प्यारी ख्रियोंके गलेसे 
आलिज्ञन भी चिरस्थायी नही है | इस कारण इस भवरूपी भया- 
नक सागरसे पार होने के लिए अपने चित्तको हन्द्रियों के विषय 
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से हटाकर ब्रह्म अथोत्‌ परमात्मा के ध्यान में लगा। जैसा भतृ- 
हरिजीने निम्न लिखित छोक में कहा हैः--- 


आयु; कछोललोल कतिपयदिवसस्थायिनी यौवनश्री- 
रथोः सइल्पकल्पा घनसमयतडिद्विभ्रमा भोगपूराः । 
कण्ठछेषोपगूर्द तदपि च न चिरं यत्मियाभिः प्रणीर्त 
ब्रह्मण्यासक्तचित्ता भवत भवभयास्भोधिपारं तरीतुम्‌। 


जीवतरत्त । 


लक्षण--जीव चेतन है, ज्ञानमय है, भमूत है, अथात्‌ इसे 
आंखोसे नही देख सकते है ओर खदेहपरिमाण है । अर्थात्‌ जैसी 
छोटी बडी देहको पाता है, उसका आकार छोटा बडा होजाता 
है । इसीका नाम प्राणी देही आत्मा है। यही जीव मिथ्यात्वमें 
कुँसकर वेदनीय आदि कर्म करता है, अपने किये हुए कर्मोंके 
अनुसार दु ख सुख भोगता है ओर क्मों करके तीनों लोक नरक 
खगे ओर निगोदमें अमण करता रहता है। यही जीव रलत्रय को 
प्राप्त करके यह विचारता है कि मैं एक हूं, सब से अन्य हूं और 
कुटुम्ब धनादिकों में से कोई भी अन्त समयमें मेरा संगी और 
सहायी नही होगा । इस प्रकार सकल कर्मोक्ा नाश करके और 
ज्ञानरूप होकर निवोण वा मोक्षपदको प्राप्त कर लेता है । और 
वहा अनन्त कालके लिये खिर, और अनन्त सुख, अनन्त दर्शन, 
अनन्त ज्ञान, तथा अनन्त शक्तिसम्पन्न हो जाता है । 

महत्त्त--आत्मा सर्वज्ञ, सबंदर्शी, विशुद्ध ओर परमेष्ठी (परम 
पदमें स्थित ) है ओर सार्व है अर्थात्‌ अपनी सर्वज्ञता और सबे 
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दर्शिताके कारण संसारके परमाणु तकके दृत्तान्तको जानता और 
देखता है और इसी अर्थमें उसको सावे या सर्वव्यापक्र कहा है। 
सार्वले यह भी जानना चाहिये कि आत्मा सबके हितके लिए 
समस्त पदार्थोर्मे व्याप्त है अथात्‌ अनेक जीव जो इस संसार में 
है यद्यपि कर्मबन्‍्धन के कारण इस समय परमात्मा नही है परन्तु 
एक समय ऐसा आसकता है कि, वे कर्मरहित होकर परमात्मा 
वा परमात्माके सदश होजाएंगे। 

यह आत्मा अनन्त वीयवान्‌ है, सकल वस्तुओंको प्रकाशित 
करता है, और ध्यान शक्तिके प्रभावसे तीनों लोकोकों भी चला- 
यमान कर सकता है| इस आत्माकी शक्ति योगियोंके भी अगो- 
चर है। क्योंकि विशुद्ध ध्यानके बलसे जिस समय यह आत्मा 
कर्मरूपी बन्धनोंकों मस्त कर देता है, उस समय इस आत्मा में 
अनन्त पदार्थोके देखने तथा जाननेकी शक्ति प्रगट हो जाती है, 
ओर फिर यह आत्मा ही खय॑ साक्षात्‌ परमात्मा बन जाता है । 


“ज्ञानाप्रिः सर्वकमोणि भससात्‌ कुरुते तथा” ( गीता ) 
गीताके निम्नलिखित छोकोंसे भी आत्माकी शक्ति और कर्मो- 
नुसार फल भोगनेका ज्ञान होता है--- 
नैन॑ छिन्दन्ति शख्राणि नेन॑ दहति पावकः । 
न चेन क्लेदयन्त्यापो न शोषयति मारुतः ॥ 
अर्थ--इस देही या आत्माकों सन्न आदिक शस्त्र नहीं 
काटते, आग नहीं जलूाती; जल नहीं मिगोता और वायु नहीं 
सुखाता । 
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वासांसि जीणानि यथा विहाय नवानि गृह्माति नरो5्पराणि। 
तथा शरीराणि विहाय जीर्णान्यन्यानि संयाति नवानि देही | 
अथे--नैसे कोई मनुष्य पुराने कपड़े उतार डालता है और 
नए पहन लेता है, इसी प्रकार यह देही या आत्मा पुराना शरीर 
छोड़कर नया शरीर धारण कर लेता है | 
प्रकार-इसलिए जीव दो प्रकारके है ( १) करम्मरहित जीव, 
जिसको हम सिद्ध, ईश्वर, परमात्मा, ब्रह्म, बुद्ध, जिन, खुदा, 
शौड” आदि नामसे पुकार सकते है (२) कमेसहित या 
अमुक्त जीव, यह जीव, अपने २ कर्मोके अनुसार चोरासी लाख 
योनियों में अमता फिरता है और इन योनियोंके अनुसार कभी 
मनुष्य, कभी तिय्यश्च, कभी वनस्पतिकाय, प्रथ्वीकाय, आपः काय 
तेजस्काय, वायुस्काय, कभी खर्गीय और कभी नारकी कहलाता है। 


अमुक्त जीव दो प्रकारके है,--एक स्थावर दूसरे त्रस या 
जंगम । खावर जीव वे हे, जिनके केवल एक स्पश इन्द्रिय हो, 
जैसे वृक्ष, लता, अग्नि, जल, वायु प्थ्वी, पहाड़ ये सब जीव हैं, 
इनमें चेतनशक्ति है और अनेक कारणों से घटते बढते या नष्ट 
होते रहते है । 


त्रस जीब चार प्रकारके है ( १ ) द्वीन्द्रिय, जिनके दो इन्द्रियां 
स्पशेन ( त्वचा ) और रसना ( जिव्हा ) है, यथा-लूट, गिंडोला 
आदि (२ ) त्रीन्द्रिय, तीन इन्द्रियोंवाले ऊपर की दो और 
तीसरी नासिका या प्राण इन्द्रिय, यथा-चीवटी, खटमर आदि 
(६ ) चतुरिन्द्रिय, चार इन्द्रियोंवाले, ऊपर की तीन और चौथी 
नेत्र यथा अमर, मक्खी, ततैया आदि (४ ) पश्चेन्द्रिय, पांच 
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इन्द्रियॉवाले, ऊपरकी चार और पांचवीं कान इन्द्रिय, यथा मनुष्य, 
देव, पशु, पक्षि आदि, इन पश्चेन्द्रियोंके संज्ञी और असंज्ञी दो 
भेद है | संज्ञी वे है जिनके मन हो अर्थात्‌ जिनमें बुरा, भला 
विचारनेकी वा इशारों से समझनेकी जक्ति हो । असज्ञी वे है, 
जिनमे ऐसी शक्ति न हो। 

फिर इन चार प्रकारके त्रसजीवोंके अनेक भेद है, यथा-जल- 
चर, जो जलमें रहे जैसे मछली, मगरमच्छ आदि, थरूचर, जो 
पृथ्वीपर चलते फिरते है, जैसे मनुष्य, पञ्ुु आदि, खेचर जो 
आकाशभमे उडते रहे, जैसे पक्षी आदि, उभयचर, जो जलरू थलू 
दोनोंमे रहे, अथवा आकाश ओर प्रथ्वीमे तथा आकाश और 
जल में रहे। 

अजीवतत्त । 


जे न 


यह जानना चाहिये कि द्रव्य छे है, (१) जीव ( २) 
अजीव और फिर अजीब के पाच प्रकार है जिन्हें पत्चास्तिकाय 
भी कहते है,--- 

(१) पुद्छ (२ ) धर्म (३ ) अधर्म (४ ) कारू (५) 
आकाश । इन पाचोंमें पहला अर्थात्‌ पुद्ठलरूपी या मूर्त्तीक है 
ओर पिछले चार अरूपी या अमूर्तक है। 

द्रव्य उसे कहते है जो अपने गुण और पर्य्याय को लिए हुए 
हो । जीव, पुद्ल, घमे, अधमे, कार, आकाश में से प्रत्येक 
अपने २ ग्रुण और पय्योय रखते है, इस लिये द्रव्य कहलाते है। 
ज़ीव के गुण अनन्त ज्ञान अनन्त दशन, अनन्त वीय्ये, अनन्त 
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सुख आदि हैं, के गुण स्पशे, रस, गन्ध, गुरुत्व, लघुसव 
आदि है । ० गुण जीव और पुद्ढछ की गति या उन के 
चलने में सहकारी होना है और अधर्म का गुण इन दोनों के 
ठहरने या रोकने में सहकारी होना है । देखो जब जीव और 
पुद्क अपनी २ शक्ति से चलते हैं तो धमें ( अस्तिकाय ) उनके 
चलने मे निमित्त कारण या अपेक्षाकारण है, जैसे घरके ऊपर 
कोई मनुष्य चढ़े, चढता तो अपने पांवों से है पर सीढ़ी या पौड़ी 
बिना नहीं चद सकता; जैसे मछली जल में तैरती तो अपनी 
शक्ति से है पर निमित्त कार्ण जल है, ऐसे ही जीव और पुद्टल की 
गति का सहायक धर्मास्तिकाय है। अधर्मास्तिकाय का खरूप भी 
धर्म की नाई है, पर भेद इतना है कि धर्म चलने में सहायक है और 
अधमे रोकने में, जसे ग्रीष्मकाछ में जब कोई पथिक ( बटेऊ ) 
चलता २ थक जाता है तब किसी वृक्ष की छाया में बेठता है, 
देखो बैठता तो वह आप ही है पर वृक्ष आदि के आश्रय बिन 
नही बेठता, ऐसेही जीव ओर पुद्ठछ ठहरते तो अपनी शक्तिसे हैं. 
पर अधमे उनके ठहरने मे सहाई है । काल का गुण बीतना 
और समय बिताना है और आकाश का ग्रुण अपने आप को 
छोड़ कर अम्य पाों द्वव्यों को तथा जीव और पुद्ूर को रहने 
को खान देना है । 


घर्म, अधरम, कारू, आकाश ये चारों अजीव जैसे अमी बताया 
गया है, अमूर्तीक पदार्थ है आर पुद्धछ अजीव मूर्तीक है । 


ये पांचों जड़ पदार्थ है और इन सब में हिलने जुलने या जानने 
आ छा. ३ 
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की सामथ्य नहीं है, इनके विपरीत जीव का गुण चेतना है और 
जीव चल फिर सक्ता है ओर जान सक्ता है । 


मूर्तीक जड़ पदार्थों में वणे, रस, गन्ध और स्पश्ने गुण 
इन्द्रियों के द्वारा पाए जाते है | इन चार गुणों में से हम अपनी 
इन्द्रियों के द्वारा किसी २ गुण को नही भी देख सक्ते और 
ग्रहण कर सक्ते है पर ये चारों गुण आपसमे इस प्रकार मिले 
जुले है कि जिस पदार्थ में एक गुण स्पष्ट होगा उस मे इतर 
तीन गुण भी होंगे । 


इन पुद्ठलों के कई भेद है । बड़े दो है १ परमाणु २ स्कन्ध 
सब से छोटे पुद्कछल को परमाणु कहते है और अनेक परमाणुओं 
में एकपने का ज्ञान करानेवाले सम्बन्धविशेष को स्कन्ध कहते है । 

इन पुद्टलों मे अनन्त शक्ति और अनन्त गुण है। एक द्रव्य, 
दूसरे क्षेत्र, तीसरे काल, चौथे भाव निमित्तों के मिलने से भाति २ 
की और चित्र विचित्र वस्तु देखने मे आती है । यह सब पुद्दछ 
का ही विस्तार है । देखो जिस वस्तु मे जैसे परमाणु आकर 
इकट्ठे हो जाते है वह वेसी ही दिखाई देती है, इसी प्रकार पर- 
माणुओ के मिलाप से मूर्तीक अजीब या पुद्दल के अनेक भेद 
हो जाते है जैसे १ वादरवादर २ वादर ३ वादरसूक्ष्म 
४ सूक्ष्मवादर ७ सूक्ष्म ५ सूद्रमसूक्ष्म | 

वादरवादर,-वे पुद्कल जो ठुकडे हुए पीछे फिर अपने आप 
न जुड़ सके, जैसे धातु, पत्थर आदि । 

वादर,-जो अलग हुए पीछे फिर मिल जाएं, जैसे घृत, तैल, 
जल, आदि । 
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वादरसक्ष्म,-जैसे, छाया, चान्दनी आदि । 

सूक्ष्मवादर,-जैसे गन्ध, वायु आदि। 

सुक्ष्म-जिनको इन्द्रियों से अ्हण न कर सकें, जैसे कर्म 
वर्गणादिक । 

सूक्ष्मसुक्ष्म,-कमवरगणा से छोटे, परमाणुओं के बने हुए 
स्क्न्ध । 

यह भी याद रकखो कि इन चेतन अचेतन पदार्थों में तीन 
गुण है । जिनका वर्णन “ शीर और भावना ! में आचुका है। 
इन तीन गुणों या तीन मूल शक्तियों का नाम जिनमत में 
४ उत्पाद व्यय ओव्यत्व ” है। 


७ -ज-++ज--+-+ 


शेष तत्वों का वर्णन । 


इस ससार में कम॑ सहित जीव और पुद्टछ अथोत्‌ आत्मा 
और शरीर का सम्बन्ध परम्परा से चला आया है और इसी 
सम्बन्ध ने जीव के वास्तविक गुणों सर्वज्ञता, स्वेदर्शिता, सबे- 
शक्तिमत्ता आर सचिदानन्दरूप को छुपा रक्‍्खा है । जैसे कीचड़ 
मे पड़ा हुआ ओर मिट्टी मे मिला हुआ रन नही चमकता, इसी 
प्रकार पुद्ल से मिला हुआ जीव अपने वास्तविक गुणो को प्रगट 
नहीं कर सक्ता । इस ससार मे जीव को जो दु.ख ओर सुख या 
हर्ष और शोक होता है इसी सम्बन्ध के कारण है । जब तक 
जीव को मोक्ष नहीं प्राप्त होती, तब तक यह सम्बन्ध बना रहता 
है और इसी लिए यह जीव नाना प्रकार के घोर कष्ट और महा 
दुःखों में फैसा रहता है और आवागमन की शृद्डछा में जकड़ा 
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हुआ है । परम मोक्ष के हूंढनेवालों के लिए सात तत्वों का 
सवेथा जानना अवश्य है । ये सात तत्त्व (१) जीव, अर्थात्‌ 
आत्मा (२) पुद्छ अथौत्‌ जड़ प्रकृति या देह (१) आख़ब, नए 
कर्मों का आना (४) बन्ध कर्मों का जीव को बॉधना (७) सम्बर, 
नए कर्मों के आने को रोकना (६) निजेरा, प्रत्येक कमे का 
प्रथक्‌ २ नाश करना ओर होना (७) मोक्ष, सकल कर्मों से सदा 
के लिए रहित होना और पारमार्थिक ( वास्तविक ) गुणों पर से 
आवरण का दूर होना और इस आवरण के दूर होजाने से उन 
गुणों का प्रगट होना | इन सातो को सात तत्त्व कहते है । इन 
में से जीव ओर अजीव का व्याख्यान हम पहले कर चुके है 
और आख़व, सम्बर और निर्जरा का सक्षिप्त वर्णन 'शीरू और 
भावना! में आचुका है, अब हम आगे जाकर बन्ध और मोक्ष का 
वर्णन करेगे,, अर्थात्‌ कर्मों के द्वारा कमे--बन्धन और मुक्ति की 
व्याख्या करेंगे । 

कर्मों का वणेन करने से पहले हम इन सातो तत्त्वों को एक 
उदाहरण देकर स्पष्ट करते है,-यदि आत्मा और पुद्टल के 
सम्बन्ध को एक तलाव मान लिया जाए और झुम अशुभ कर्मों 
का इसमें जल भरा हुआ समझा जाए और मन, वचन, काय 
नए कमेरूपी जरू आने के लिए इस तहाव की मोरिया मान 
छी जाए, तो नए कर्मरूपी जल आने को आखब कहते है और 
इस जल को आकर तलाव में एकत्रित होने का नाम बन्ध और 
मोरियों के मुँह बन्द करने और इस प्रकार नए जरू के आने 
को रोकने का नाम सम्बर और धीरे २ जल के प्रत्येक भाग 
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के अलग रे सूख जाने का नाम निजेरा है । और जैसा कि 
तलाव का सारा जल ज्येष्ट वैशाख में सूये की तीत्र उष्णता से 
सर्वथा सूख जाता है और वह तलाव तलाव नहीं रहता, इसी 
प्रकार तप ध्यान और योगाभ्यास के द्वारा सम्पूर्ण शुभ और 
अशुभ कर्मों का नाश होजाता है और आस्मा का देह से सम्बन्ध 
टूट जाता है । मन, वचन, काय जो कर्मों के आगमन के मार्ग 
थे और पृद्ठछ या देह के अणु या भाग थे, आत्मा और पुद्धक 
के अलग २ होजाने से आत्मा के साथ नहीं रहते; इस कारण 
नए कम उत्पन्न नही होते । पिछले कर्मों के न रहने और नए 
कर्मों की उत्पत्ति बन्द होने से आत्मा और पुद्कल का फिर दूसरी 
बार सम्बन्ध नहीं होता, आवागमन का तार टूट जाता है, 
पुद्दल के सम्बन्ध से आत्मा पर जो आवरण पड़ा हुआ था वह हट 
जाता है ओर आत्मा के वास्तविक या खाभाविक गुण सर्वज्ञता 
आदि प्रगट होने लगते है, इसी का नाम मोक्ष या मुक्ति है | फिर 
इस जीवात्मा का नाम परमात्मा हो जाता है | 


रलत्रय । 


पहले आत्मध्यान भौर मोक्ष के व्याख्यान में वर्णन किया गया 
था कि सम्यगूदशन, सम्यगज्ञान और सम्बकूचारित्र मोक्ष वा 
मुक्ति के साधन है, इन्ही को रलत्रय भी कहते हैँ । अब हम इन 
तीनों को संक्षेप से वणेन करते है । 


दर्शन, ज्ञान और चारित्र इन तीनों को इसी क्रम से किया 
गया है | दशेनके अथे श्रद्धान या श्रद्धा करने के हैं । अद्धा को 
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सबसे मुख्य रक्खा है क्‍योंकि श्रद्धा के बिना सम्यगूज्ञान नही हो 
सक्ता | सच पूछो तो श्रद्धा एक प्रकार की नीव है और ज्ञान घर 
है, जैसे घर बिना नीव के नहीं बन सक्ता वैसे ही सम्यगज्ञान बिना 
श्रद्धा के नहीं आ सक्ता, इस कारण सम्यग्ज्ञान के लिए प्रथम 
श्रद्धा का होना आवश्यक है | वस्तुत श्रद्धा धम की नीव है और 
सकल धर्मकार्य में श्रद्धा अग्रणी है। 


फिर यह देखना चाहिये कि मिथ्यालव में श्रद्धा करने से मिथ्या- 
ज्ञन ओर सत्य में श्रद्धा करने से सत्यज्ञान प्राप्त होगा । इस का 
निर्णय पीछे से हो सक्ता है कि हमारा ज्ञान सत्य है या मिथ्या जैसे 
कि नींव पड़ने के पीछे ही घरका बोदा या पक्का होना सिद्ध हो 
सका हैं। इस छिए श्रद्धा और सम्याज्ञान एक दूसरे पर निर्भर 
है । फिर उस श्रद्धापूवेक सम्यग्ज्ञान के अनुसार चलने को सम्यक्‌ 
चारित्र कहते है । यदि ज्ञान ठीक नहीं है तो उस पर चलना या 
उस के अनुसार काम करना भी ठीक नहीं होगा । और बिना 
चारित्र के निरे ज्ञान का होना व्यथ है और चारित्र बिना श्रद्धा के 
बहुधा फलदायक नही होता इस लिए दशेन ज्ञान और चारित्र 
आपस में सम्बद्ध है । 
दशन के अथे आत्मा के द्वारा आत्मा में आत्मा को साक्षात्‌ 
करनेके भी है जैसा लिखा है--योगिनो आत्मना आत्मन्येब 
आत्माने पश्यन्ति । 
आप आपमें आपको देखे दर्शन सोय । 
जानपनो सो ज्ञान है थिरता चारित होय ॥ 
सम्यक्‌ दशेन सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यक चारित्र की एकता ही 


( ३९ ) 


मोक्षमान है। दशन ज्ञान और चारित्र की शुद्धता प्राप्त किए बिना 
ध्यान करना निष्फल है क्योंकि ऐसे ध्यान से मोक्ष नहीं मिल सक्ती । 





सम्यग्दरोन । 


जीवादि सात तत्वों में जिन का वर्णन पहले आचुका है, श्रद्धा 
करना सम्यग दशन है । इसकी प्राप्ति के दो प्रकार है, निसर्गेण 
अर्थात्‌ खभाव से वा अधिगमेन अर्थात्‌ परोपदेश से। यह सम्यग्‌ 
दर्शन भव्य जीवों ही को प्राप्त होता है अभव्य को नहीं । सम्यगू 
दशेन को सम्यक्ख भी कहते है । 

सम्यक्त्व तीन प्रकार का है । दशनमोहिनीय की तीन और 
चारित्रमोहिनीय की चार प्रकृतियों के उपशम वा दुबल होने से उप- 
शमसम्यकक्‍त्व, इन के क्षय वा सर्वथा दूर होनेसे क्षायिकसम्यक्ख, 
ओर इन के कुछ क्षय तथा कुछ उपशम होने से क्षायोपशमिक 
सम्यक्ख होता है । हमे सच्चे देव सच्चे शाख्र ओर से गुरु में 
श्रद्धा रखनी चाहिये और मिथ्यात्व से बचना चाहिये | 

अन्तमें सम्यगूदशन की महिमा वर्णन करते समय कहा है कि 
सम्यगूदशेन अमृतरूप है इस को सदा पान करना चाहिये; सम्य- 
गृदशैन पूर्ण और अनुपम सुख की खानि है, सब प्रकार के कल्याण 
इसी से प्राप्त होते है, यही इस भवरूपी सागर से पार होने की 
बृहत्‌ नोका है इसी से पाप के बन्धन कटजाते है, यही सारे पवित्न 
तीर्थों में मुख्य तीर्थ है । यह सम्यक्त्व महारल है और मोक्ष 
पर्यन्त आत्मा का कह्याणदायक है, सम्यक्‌ चारित्र और सम्यगृ- 
शान का उत्पन्न करनेवाला है, यम ( महात्रतादि ) और प्रशम 


( ४० ) 


( विशुद्ध भाव ) का जीवन खरूप है अथोत्‌ सम्यक्स्व के बिना यम 
और प्रशम निर्जीव के तुल्य है, इसी से शमदमबोधत्रततपादि फली- 
भूत हैं । सम्यक्त्व के बिना ज्ञान मिथ्याज्ञान और चारित्र मिथ्या- 
चारित्र है । जिसको विशुद्ध और निर्मल सम्यक्त्व है वही पुण्या- 
त्मा वा मद्माभाभ्य है क्योंकि मोक्षमागे के प्रकरण में सम्पक्त्व ही 
मोक्ष का मुछ्य अग कहा गया है । 





सस्‍्यगज्ञान । 

जीवादि सात तस्वों को भले प्रकार यथाथे रीति से जानने को 
सम्यगूज्ञान कहते हैं अधोत्‌ वस्तु के खरूप को न्यूनता अधिकता 
विपरीतता और सन्देह रहित वा पूर्ण रीति से जैसा का तैसा जानना 
सम्यग्‌ ज्ञान है । 

कर्मनिमित्त से ज्ञान के पांच भेद है-- 

१ मतिज्ञान २ श्रुतज्ञान ३ अवधिज्ञान 8 मन-पर्ययज्ञान 
७ केवरुज्ञान 

१ मतिज्ञान-ससार में जितनी वस्तु है उन का ज्ञान पांच 
इन्द्रियों अर्थात्‌ चक्षु, श्रोत्र, नासिका, जिद्दा, देह और छटे मन के 
द्वारा होता है वा यह कहो कि किसी वस्तु के जानने के लिए यह 
आवश्यक है कि प्रत्येक वस्तु किसी न किसी इन्द्रिय के समीप हो 
और मन उस की ओर ध्यान दे। इस प्रकार जानने से जिस वस्तु की 
स्थिति सिद्ध और निश्चित हो जाए उसे अथे कहते है और जिस 
वस्तु के होने में संदेह रहे उसे व्यज्ञन कहते हैं यथा नासिका में 
किसी प्रकार की सुगन्धि आई ओर तत्काछद्दी नष्ट होगई, ओरोत्र में 


8] 


(४१) । 


कुछ शब्द सा हुआ और झट जाता रहा, और यह प्रतीत नहीं 
हुआ कि वह सुगन्धि वा शब्द कहां से आया था, तो ऐसी संदिर्ध 
वस्तुको व्यज्ञन कहते है । 


मतिज्ञान के ३३६ भेद किए है इन को तत्त्वा्थसत्रजी की 
टीकाओंसे जानना चाहिये । 

२. श्रुतज्ञान-शाख द्वारा जो ज्ञान प्राप्त हो उसे श्ुतज्ञान 
कहते है । शास्त्र चार प्रकार के है,-- 

(क) प्रथमानुयोग-इसमें इतिहास ओर महापुरुषों के चरित्रका 
वर्णन है। ( #०ए ४०१ ॥3॥0870]/॥9 ) 

(ख) करणानुयोग-इस में छोक अलोक के विभाग तारागण 
और ग्रह्मदिक, युगों के पलटने और चारों गति नरक खगीदिक 
का वर्णन है । ( 0००४१०७)०)॥४ ०४0 2४४०१०7०४ ) 


(ग) चरणानुयोग-हस में ग्रूहस्थ ओर मुनियों के चारित्र का 
वर्णन हैं। ( 'चणाएंए बाते फ्रिकाक ) 


(ध) द्रव्यानुयोग-इस में जीव अजीव तत्त्वों, पुण्य पाप, बन्ध 
मोक्ष आदिक का व्याख्यान है | ( 70800 800 7.0०87० ) 
३. अवधिज्ञान-वह ज्ञान है जिससे हम अपने वा अन्य 


जीवों के कुछ पूर्व जन्मों के ( सारे जन्मों के नही ) और अन्य 


प्रकार के बृत्तान्त एक विशेष सीमापय्यन्‍त जान लेते है । इसके 
दो भेद है,--- 

(क) भवप्रत्यय-जो ज्ञान देव और नारकी जीवों को भव 
अथीौत्‌ जन्म ही से होता है । 


( ४२ ) 


(ख) क्षयोपशम-जो ज्ञान मनुष्य तथा जीवों को कर्मों के नष्ट 
वा दुर्बल होने से होता है | यह छे प्रकार का है। 

१, अनुगामि-जो दूसरे जन्ममें भी साथ जाता है । 

२, अननुगामि-जो दूसरे जन्ममें साथ नहीं जाता । 

३, वद्धंमान-जो सम्यग्‌ दशनादि गुणों के बढने से बढ़ता 
रहता है । 

9. हीयमान-जो सम्यग्‌ दर्शनादि गुणों के घटने से घटता 
चला जाता है । 

७५. अवस्थित-जो जितना उत्पन्न हुआ था केवलज्ञान की प्राप्ति 
तक उतना ही रहता है। 

६. अनवस्ित-जो सम्यगू दशनादिकी न्यूनाधिकता के साथ 
घटता बढ़ता है । 

४. मन पर्यय ज्ञान-इस के द्वारा दूसरों के मन के भाव 
विदित हो जाते है। इस के दो भेद है,-- 

(क) ऋजुमति (ख) विपुलमति | इनसे दूसरोंके सकलप विकल्प 
ओर मन देह ओर जिह्मा से की हुई सीधी ओर टेढ़ी बाते जानली 
जाती है। 

पहला ज्ञान अर्थात्‌ ऋजुमति प्राप्त होकर छूट भी जाता है और 
दूसरा अर्थात्‌ विपुलमति प्राप्त हुए पीछे फिर नही छूटता । 

७, केवलज्ञान-हस ज्ञान से सारे द्वव्यों के पर्याय जाने जाते 
है, त्रिकाठ और त्रिलोक का समस्त वृत्तान्त विदित होजाता है । 
यह सर्वोपरि और अतीन्द्रिय ज्ञान है । इस के कोई भेद नहीं हैं 
और यह ज्ञान योगीश्वरों को ही होता है । 


(४३ ) 


“इस प्रकार सामान्य ज्ञान की अपेक्षातों ये पांचों ही ज्ञान एक 
है, तथापि कर्म के निमित्त से पांच प्रकार के भेद कहे गए । क्योंकि 
मति श्रुत अवधि और मनःपर्यय ये चार ज्ञान कर्मों के क्षयोपशम 
से होते है और केवलज्ञान आत्मा का निजखमाव है, जो घातिया- 
कर्मोके सर्वथा क्षय होने से प्रगट होता है । यह ज्ञान अविनाशी 
और अनन्त है सदा जैसा का तेसा रहता हैं और इस को फिर 
कभी कर्ममल नही रूगता है” । 


अब श्रीशुभचन्द्राचार्यजी सम्यक्‌ ज्ञानका माह्दात्म्य वणन करते 
है, 

मिथ्यारूपी अन्धकार भौर अज्ञानरूपी तिमिर ज्ञान ही से नष्ट 
होते है, ज्ञान ही भवमागर के दुःखों से पार करने के लिए एक 
उपयोगी ओर समर्थ नौका है, ज्ञान ही से इन्द्रियां और मन वशी- 
भूत हो सक्ते है, ज्ञान ही से समस्त तत्त्वों का सार प्रकाशित होता 
है, ज्ञान के प्रभाव से सारे पाप दूर हो जाते है और ज्ञानरूपी 
अप्ि से सकल कम भस्म हो जाते है और मनुप्य कर्म के बन्धनों 
से छूट जाता है जैसा गीतामे लिखा है--ज्ञानामि सबे कमोणि 
भससात्‌ कुरुते! । 


हे भव्यजीव तू ज्ञान का आराधन कर, क्योंकि ज्ञान पापरूपी 
अन्धकार को दूर करने के लिए सूर्य के समान है मोक्षरूपी लक्ष्मी 
के निवास करने के लिए कमलके सरृश है, कामरूपी सपंको दमन 
करने के लिए मन्त्र के तुल्य है, चित्तरूपी हस्तीको वश में करने के 
लिए सिंह के समान है; कष्टरूपी बादलों को तितर बितर करने के 
लिए पवन का काम देता है, सम्पूर्ण तत्त्वों को प्रकाश करनेका 


( ४9 ) 


मानों एक दौपक है, ओर विषयरूपी मछलियों को पकड़ने के 
लिए एक जाल है । 

यह संसार एक प्रकार का वन है, इस वन में पापरूपी सप॑ के 
विष में सारे प्राणी निमझ है, क्रोधलोभादिक ऊंचे २ परत है ओर 
दुर्गतिरूपी नदियां सारे वन में फेली हुई है, जब तक इस संसार- 
रूपी बन में ज्ञानरूपी सूर्य का उदय न होगा, तब तक अज्ञानरूपी 
मोहादिक दुःखदायी अन्धकार का नाश नहीं होगा अर्थात्‌ ज्ञान- 
रूप सूर्य के प्रकाश होने से किसी प्रकार का दु!ख वा भय नहीं 
रहता । 


सम्यक्‌चारित्र । 


लक्षण--जो विशुद्धता वा शुद्धि का सब से ऊचा खान है, ? 
जिस को योगीश्वर ओर मुनिजन अपने जीवनमें वर्तते है, और 
जिस के अनुसार चलने से मनुष्य सकल पकार के पापों से छूट 
जाता है उसे सम्यकू चारित्र कहते है । 

. प्रकार--चारित्रको एक वृक्ष मानकर उसके १३ प्रकार लिखे 
है,-पाच महात्रत उस वृक्षके मूल वा जड़ है, पाच समिति उसके 
प्रकार वा फैली हुई शाखाएं है, ओर वह चारित्ररूपी ब्रक्ष तीन . 
गुप्तिरूपी फलों से नम्नीमूत है | अब इनका वर्णन करते है । 

पश्चमहात्त ये हैं,--१ अर्हिसा २ सत्य ३ जरतेय या अचोये 

४ ब्रक्षचये ५ अपरिग्रह । अथीत्‌ हिंसा मिथ्यामाषण वा अनृत, 
चोरी, मैथुन और परिग्रह इन पांच प्रकारके पापों में त्यागभाव 
होना ही त्रत है । 


(५४ ) 


पहले अहिंसा महाव्रत का वर्णन करते हैं,--अहिंसा मुख्य 
गुण है और शेष चार गुण इसी पर जश्रित हैं। सब प्रकार की 
हिंसा का मन वचन और काय से त्याग हो इसे आद्य महाब्रत कहते 
है | अर्थात्‌ न तो हिंसा आप करे न किसी से कराए और न 
किसी को हिंसा करनेकी अनुमति वा सम्मति दे । क्रोध, मान, 
माया, छोभके वश मे आकर और इन चारो कषायों की न्यूनाधिक- 
ता के आधीन होकर भी हिंसा कमी न करे वरश्च प्रमाद रहित 
होकर सम्पूणे जीवों को बन्धु की दृष्टि से देखे और मित्रभाव 
रखकर सब की रक्षा करे । 


मैन्री, प्रमोद, करुणा और उपेक्षा इन चार गुणों को हमे अपने 
जीवन मे अहण करना चाहिये। १ मेत्री, हमे सदा वह रीति सोचते 
“रहना चाहिये जिससे हम सारे प्राणियों का भरा कर सके। प्रेम 
वा सावेत्रिक भलाई का भाव रखने से हमारे ही मन शुद्ध और उच्च 
नही होंगे वरश्च॒ इतर प्राणियों मे भी बेसे ही प्रेम के भाव उत्पन्न 
होंगे | २ प्रमोद, अथोत्‌ जब कभी हम प्राणीमात्र की उन्नति की 
बातो सुने तो हमारे भीतर हार्दिक और सच्ची प्रसन्नता होनी 
चाहिये । ३ करुणा, सब भूतों पर दया ओर अनुकम्पा रखना 
और उनके दुःखों को दूर करना। ४ उपेक्षा, दूसरोंके अपराधो कों 
क्षमा करना । इसे एक सस्क्ृत छोक में इस प्रकार वर्णन 
किया है । 


सच्चेषु मेत्री गुणिषु प्रमोद॑, 
छिष्टेषु जीवेषु कृपापरत्वम्‌ । 


( ४३ ) 


माध्यस्थ्यभाव विपरीतबृत्तों, 
सदा ममात्मा विदधातु देव ॥ 


हिंसा बड़ा भारी पाप है, इससे पापक्रम बधते है ओर नरका- 
दिक गति भोगनी पड़ती है। हिंसा से व्मेकार्य में रुचि नहीं होती 
वरश्व उपार्जित धर्मकार्यों और क्षमादि गुणों को भी क्षणमात्र में नष्ट 
करदेती है । जो मूल और जज्ञानी विन्न की शान्ति के लिए हिंसा 
करते हैं और यज्ञ करते है उनका बविच्न दूर नही होता और न 
उनको कल्याण प्राप्त होता है । 


दया ही धर्म का मूल हे आर अहिंसा ही धर्म का लक्षण है। 
अहिंसा ही जगत्‌ की रक्षक ओर जआानन्ददायक है. और यही 
मुक्तिदाता और आत्माका हित करनेवाली है । सकल प्रकार के 
दानो में अर्थात्‌ अन्नदान, आषधिदान विद्यादानादि में अमयदान - 
ही प्रधान है । याद रखो कि अहिंसा परम धमम है । 


दया धमे का मूल है नरकमूल अभिमान । 
तुलसी दया न छॉड़िये जबलग घटमें प्राण ॥ 
अहिसा से जो श्रेय प्राप्त होता द॑ वह तप, खाध्याय अन्य को- 
टिदान और यमनियमादिकमे नहीं थआाप्त हो सक्ता । दयाहु मनुष्य- 
की प्रशसला और महिमा अकथनीय है | अहिंसा विवेक को बढ़ाने- * 
वाली है आर सब प्रकार के कल्याणों की देनेवाली है। 
अन्त में श्रीशुभचन्द्राचायेजी कहते है कि जिस प्रकार ताराग- 
णों में चन्द्रमा है, देवों में इन्द्र, अदों मे सूर्य, वृक्षों में कल्पवृक्ष, 
जलाशयों में समुद्र, पर्व॑तों में मेझ़, ओर देवों में मुनियों के 


( ४७ ) 


खामी श्रीवीतरागदेव प्रधान है, ऐसे ही शीढ़ ब्रत और तपोंमें 
अहिंसा प्रधान है । 


अब सत्यमहात्रत का वर्णन किया जाता है । मनुष्य अपने 
मुख वा जिह्मा से अनेक प्रकार के मिथ्यादि वचन बोल सक्ता है, 
परन्तु उत्तम पुरुष और मुनि सत्य वा सच ही बोलते है। अत्षत्य 
बोलने वा मिथ्याभाषण से अहिंसाब्रत खडित हो जाता है। असत्य 
बोलनेसे चुप रहना उत्तम है वा स्पष्टरीति से यह कहना मला है 
कि यद्यपि मै जानता हू पर मे नही बताऊंगा क्योकि इस बातके 
बताने में दूसरे की हानि होती है । अर्थात्‌ प्रत्येक को चाहिये 
कि प्राण भी चले जय पर सच बोलने से न डरे । देखो खार्थो 
पुरुषो ने अपनी ओर से असत्य शास्त्र रचकर भोले भाले छोगों को 
कुमार्ग पर चलाया है, इस से वे आप और अन्य जन भी पाप के 
भागी बनकर नरक में जोयगे । 

मर्मच्छेद्री और निदयरूपी वचन से करुणामय और मख्ृदु 
वचन अच्छा है । जो वचन घम्म क्रिया और सिद्धान्त के विरुद्ध 
हो विद्वानो को विना पूछे ही उनका खण्डन अवश्य करना चाहिये 
और सत्य घमेका समथन होना चाहिये। 

सत्यमे क्रोध, लोभ, भय, हसी टंट्टें का त्याग चाहिये, शाखत्रा- 
नुसार बाते करनी चाहिये ओर व्यर्थ बातों में समय नही खोना 
चाहिये । 

मिथ्याभाषण के पांच अतीचार है । 


१ परिवाद-अथोत्‌ शाखविरुद्ध उपदेश करना। ३ रहो- 


( ४८ ) 


व्याख्यान-अर्थात्‌ दूसरे के रहस्य वा गुप्त बात को प्रकट करदेना । 
३ पिशुनता-अथौत्‌ चुगली खाना वा दूसरे की पीठ पीछे उस की 
बुराई करना | 9 कूंटलेख-अर्थीत्‌ झूठी बाते लिखना वा किसी 
के झूठे हस्तलेख बनाना हृत्यादि । 


सच बोलने से बहुत से लाभ प्राप्त होते है और झूठ बोलने से 
अनेक प्रकार के लड़ाई झगड़े, विरोध, अनादर, व्यवहार में हानि 
और लोकनिन्दा उत्पन्न होती है और परलोक मे नरकगति और 
अनेक प्रकार के दुःख अथोौत्‌ दरिद्रता ओर सब प्रकार के रोग 
भोगने पड़ते है । 


सत्यवचन संसार में करे सकल कल्याण । 
मुनि पालें पूरन इसे, पावें मोक्ष निदान ॥ 


अब अस्तेय महात्रत का वर्णन किया जाता है। भवसागर को 
पार करने ओर मोक्ष मार्ग को प्राप्त करने के लिए धीमान्‌ पुरुष 
निःसन्देह बिना दी हुई वम्तु की कदापि मन वचन वा कायद्वारा 
अहण करने की इच्छा नही करता, यही अस्तेयत्रत है। 

स्थूललक्षण--१ रखा हुआ घन अथीत्‌ कही भूमि मे गड़ा 
हुआ या घरमें छुपाया हुआ २ गिरा पडा धन ३ जो कोई लेन 
देन में वा गिनती में भूल गया हो ऐसा धन ४ घरोहर रखा हुआ 
धन पात्र वस्रादिक चाहे थोड़ा हो चाहे बहुत, उसे आप हरलेना 
वा दूसरे को दे देना स्थूछ चौरी है । 


चोरीके अतीचार १ चौरप्रयोग चोरीका उपाय बताना 


है. 


( ४९ ) 


२. चोराथोदान चोरी का धन वख्रादिक लेना ३. विलोप, चुंगी 
आदिक न देना अथोत्‌ जिस वस्तु पर राजा ने कर लगा रखा है 
उस को छुपाकर बिना कर दिए घर ले आना और इस प्रकार 
राजकीय आज्ञा का उल्लंघन करना 9. अधिक मूल्यवाली वस्तु 
में हीनमूल्यवाली वस्तु मिलाकर बेचना ९. तोर, मापके बाँट 
तराजू गज आदिक कमती बढ़ती रखना । 


किसी का धन हरना उसके प्राण हरने के समान है। चोरी 
करना निन्दनीय वस्तु है। चोरी करने से शीलभंग हो जाता है | 
चोर के हृदय में दया नहीं रहती और पराया घन हरण के लिए 
अनेक प्रकार के अनिष्ट करता है | चोर को सब अर्थात्‌ उस के 
मित्र और कुन्वेवाले भी त्याग देते है और उस का चित्त सदा 
भयभीत रहता है कि कहीं में पकड़ा मारा या पीटा न जाऊं। 
चोर के ससर्ग से अच्छे पुरुषों को भी हानि पहुंचती है। चोर 
को इस लोक और पर लोकमें भी मह्दा दुःख सहने पड़ते है । इस 
लिए हे मनुष्य ! तू दूसरे के किसी स्थान में रखे हुए या गिरे 
हुए तथा नष्ट हुए धन को मन वचन काय से ग्रहण करना छोड़ 
दे । चोरी करना वा चोर के पास बेठना भी सवैथा निषिद्ध है 
और चोरी मानो एक प्रकार की अभि है जो धर्मरूपी वृक्ष को 
जलाकर नष्ट कर देती है। 


ब्रह्मचये महात्रत लक्षण--जिस ब्रत को धारण कर के योगी 


और मुनिजन परत्रह्म परमात्मा को जानते और अनुभव करते हैं 
आ श ४ 
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वह त्रह्मचर्य महात्रत है । धीर ओर सज्जन ही इस त्रत का पालन 
कर सक्ते है । 

महिमा--त्रह्मचय॑ तीनों छोक में प्रशंसनीय है और ब्मचारी 
पुरुष पूज्यों का भी पूजनीय है । अक्मचये चारित्र का एकमात्र जी- 
वन है और इस के विना इतर सारे गुण क्ैशदायक हैं । शीलहीन 
और इन्द्रियाधीन पुरुष ऐसे कठिन व्रत को कदापि अवलम्बन 
नहीं कर सक्ते । 


महाव्रतधारी बदह्यचारी को चाहिये कि निम्नलिखित दस प्रकार 
के मैथुनों को सवैथा त्याग दे १. शरीर का बनाव ठनाव करना 
२. पुष्टिकाक रस का सेवन करना ३. राय बाजे का सुनना 
और नाच का देखना 9. सत्री से मिलाप करना ७५. स्त्री विषयक 
विचार करना ६. स्री के अंग देखना ७. उस देखने को हृदया- 
छ्वित करना ८. पहले किए हुए सम्भोग का याद करना ९. आगे 
भोगने की चिन्ता करनी १० वीय्ये का पतित होना । मैथुनरूपी 
वृक्ष का फल देखने में सुन्दर और खाने में खाद है, परन्तु खाए 
पीछे उस का परिणाम विषके समान है ओर खानेवाले का नाश 
कर देता है। 

कामरूपी अम्मि बड़ी तीत्र है, पहले इस की ज्वाला प्राणियों के 
हृदय में उठती है फिर धीरे २ बढ़ती जाती है और अन्त में जेठ 
के सूरज की नाई प्रकाशमान होकर सारी देह को जलाकर भर्म 
कर देती है। परम योगी इस छोक को कामान्ध देखकर आत्म- 
ध्यान में ही मम्न होते हैं और ज्ञानरूपी अभिसे सारे कर्मों का 
नाश कर देते हैं । 


(५१) 


कामदेव कार के समान महाबली है, इस का पराक्रम अकथ- 
नीय है, इसने सारे चराचर जगत्‌ को वश में कर रखा है, यह 
तीनों छोकों को पीड़ा देता है और छाख जतन करने से भी नष्ट 
नहीं होता, बिरले ही इस के फंदे से छूटते है। कामातुर पुरुष 
दश वेगोंसे अस्त होता है.--१ चिन्ता कि ख््री का संस कैसे 
हो २ उस के देखने की इच्छा ३ जाह भरता है और कहता 
है कि देखना नहीं हुआ ४ ज्वर हो जाता है ५ शरीर जलने 
लगता है ६ भोजन भी अच्छा नहीं लूगता ७ मूच्छित वा बेहोश 
हो जाता है ८ उन्मत्त वा पागल बनकर बकने रूगता है ९ यह 
सन्देह हो जाता है कि अब जीना दुलभ है अर्थात्‌ जान के छाले 
पड़ जाते है १० अन्तमें रृत्यु हो जाती है । इन वेगों से व्याकुल 
प्राणी वस्तुओं के टीक २ खरूप को नहीं देख सक्ता । कामान्ध 
जीव को जब लोक व्यवहार का ही ज्ञान नहीं रह्य तब उसे पर- 
मार्थ का ज्ञान कहा हो सक्ता है । 


कामज्वर के प्रकोप के तीत्र, मध्यम ओर मन्द होने से ये 
दश वेग तीव्र, मध्यम और मन्द भी होते हैं । 


यह काम बड़े अभिमानियों का मानभक्ञ कर देता है, बुद्धि- 
मानों का ज्ञान और शील क्षणभर में दूर कर देता है यहा तक 
कि उन को किसी नीच स्त्री के वश में होकर सब प्रकार के नाच 
नाचने पड़ते € । काम की पीड़ा के आगे चारित्र बिगड़ जाता 
है, पढ़ना पढ़ाना सच बोलना धीरज रखना सब कुछ गूल जाता 
है । काम का कांटा छगने वा चुभने से प्राणी की नींद, चलना 
फिरना, मिलना, जुलना, भोजनादिक सब भाग जाते हैं । काम के 


(७५२) 


बशमे होकर बुद्धि, बल, धर्म, विवेक, विचार सब कुछ जाता 
रहता है| योगीनन ही ससार को कामामि से पीड़ित देखकर 
संयम में तत्पर होकर आत्मध्यान में निमम्म रहते हैं और इस 
प्रकार परमशक्ति को प्राप्त करते है । 


ब्रह्मचर्य महात्त में स्लीमात्र का सर्वथा त्याग लिखा है, पर 
ब्रह्मचर्याणुत्॒त के अनुसार परख्री से सबंथा विरक्त होना ओर अ- 
पनी सत्री में संतोष रखना हैं । कुशीछ त्याग के पाच अतीचार हैं 
१ दूसरे का विवाह करना २ कामसेवन के अज्नों से भिन्न अ्डों- 
द्वारा कामक्रीडा करना ( अनक्नक्रीड़ा ) ३ विटत्व- भडवचन 
बोलना ४ अतितृष्णा- अर्थात्‌ अपनी स्री से भी काम सेवन की 
अत्यन्त इच्छा रखना ५ व्यमिचारिणी सत्री के घर जाना। 


श्रीशुभचन्द्राचार्यजी ब्रह्मचर्य महात्रत में बृद्धसेवा का भी वर्णन 
करते है । बड़ों अर्थात्‌ गुरुजनों की सेवा करने से यह छोक ओर 
परलोक दोनों सुधरते है, भाव शुद्ध रहते है ओर विद्या विनयादि 
गुण बढते है, मानकषायों की हानि होऋर चित्त प्रसन्न रहता है। 
वृद्धों से तात्पय यह है कि वे खपर पदार्थों के जाननेवाले तप 
शास्राध्ययन घेये ध्यान विवेक यम सयमादिक के कारण प्रशंस- 
नीय, नेष्ठिक ब्रह्मचारी हों और केव७ अवजा से वृद्ध न हों, ऐसे 
बृद्धों की सेवा आत्मा का कल्याण करनेवाली उत्तम शिक्षा देने- 
वाली ओर पदार्थों का सत्य खरूप दिखानेवाली है। सत्पुरुषों का 
उपदेश और उनका सहवास अमृत के समान है। समीचीन बृत्ति- 
वाले सत्पुरुषों की सन्ञति से प्रज्ञा बढ़ती है और सासारिक पदार्थों 
में आशा तृष्णा घटती है और वैराग्य और मोक्षमार्ग में बुद्धि 


(५३ ) 


इढ़ होती है। सत्युरुषों की सेवा से अज्ञानरूपी अन्धकार दूर 
होता है और ज्ञानरूपी प्रकाश हृदयमें विराजमान होता है। 
योगीश्वरों का पवित्र आचरण देखकर वा सुनकर अपना आचरण भी 
शुद्ध हो जाता है। मद्दात्मा योगीश्वरों की सेवा और सहवास ही से 
मनुष्य सांसारिक विषयभोगों से रहित होकर पूर्ण ब्रक्षचर्य को 
धारण कर सक्ता है । 


धन धान्यादि के त्याग को परिग्रह महात्रत कहते हैं । 
भेद--परिग्ह दो प्रकार के हैं १ बाह्य वा अचेतन २ अन्त- 
रंग वा चेतन । मुनि को इन सब का त्याग चाहिये । 


बाक्मपरिग्रह दश है १ घर २ खेत ३ धन ( चांदी, सोना, 
रुपया पैसा ) ४ धान्य ( अनाज ) ५ मनुष्य ( नौकर चाकर ) 
६ चौपाए ९ पशु, हाथी, घोड़े ) ७ शयनासन ८ यान ( सवारी ) 
९ कुप्य ( सोना चादी को छोड़कर शेष धातुएँ ) १० भाड 
( बतेन आदि )। 


अन्तरंग परिग्रह चौदह हैं १ मिथ्यात्व २ ख्री पुरुष नपुंसक वेद 
३ राग 9 द्वेष ५ हास्य ( हसी ठट्ठा ) ६ रति ( अच्छी २ वस्तु 
ग्रहण करने की इच्छा ) ७ अरति (बुरी वस्तुओं से दूर रहने 
की इच्छा ) ८ शोक ९ भय १० जुगुप्सा ( निन्‍्दा ) ११ क्रो 
१२ मान १६३ माया १७ छोभम। 


परिह के अतीचार---१ जतिवाहन ( प्रयोजन से अधिक 
सवारी रखना ) ३ अतिसंग्रह ( वस्तुओं का आवश्यकता से 


(५४ ) 


अधिक संग्रह करना ) ३ विस्मय ( दूसरे का द्रव्य देखकर वा 
सुनकर आश्चर्य करना ) 9 अतिलोभ ( बहुत छारूच करना ) 
७५ अतिभार ( बहुत बोझ लादना ) 


योगियों को वाह्लाभ्यन्तर दोनों प्रकार की शुद्धियों का योग 
लिखा है, केवल एक प्रकार की शुद्धि से योगी नही होता । जीवों 
के लिए अन्तरज्ञ की गुद्धि उत्तम है क्‍यों कि आभ्यन्तरीय शुद्धि 
के विना बाद्य शुद्धि व्यर्थ है | परिग्रह महा दुख का मूल है क्यों 
कि परिग्रह से काम, काम से ऋरेध, क्रोध से हिंसा, हिंसा से पाप 
होता है और पाप से नरकगति प्राप्त होती है । 





इन पाचों पापों का एक देश ( स्थूलता से ) यथाशक्ति त्याग 
करना गृहस्थ का चारित्र है। इस को विकर चारित्र भी कहते 
है । श्रीशुभचन्द्राचाये ने इन पापों के स्वथा त्याग पर ज़ोर दिया 
है क्योकि उन्हों ने अपनी पुस्तक ज्ञानाणव मुनियों ही के लिए 
लिखी है जिस में मोक्ष की प्राप्ति मुख्य है और मोक्ष गृहस्त 
आश्रम में प्राप्त होनी दुर्लभ है । 


ये पाच महात्त प्रथम तो महत्त्व के कारण है इसी लिए इन 
की गुणी पुरुष अहण करते है । दूसरे ये खय॑ महान्‌ है इस लिए 
देवता भी इन के आगे नमते हैं । तीसरे इनके अवलम्बन से 
अनुपम और अतीन्द्रिय सुख और ज्ञान प्राप्त होता है इस कारण 
इन को महद्दा्नत कहा है | 


(५५ ) 


समिति पांच हैं १ इय्यों २ भाषा ३ एपणा ४ आदान निशक्षे- 
पण ५ उत्सगे | 


मन वचनकाय की क्रिया का रोकना ये तीन गुप्तियां हैं । 


इय्यौ--( १ ) प्रसिद्ध तीथों तथा जिनप्रतिमाओं को बंदने 
के लिए ओर गुरु आचार्य वा क्योवृद्धों की सेवा करने के लिए 
गमन करना ( २ ) दिन भें सूरत की किरणों से स्पष्ट दीखने- 
वाले और बहुत छोमों से प्रचलित मांगे में दया से जीवों की रक्षा 
करते हुए धीरे २ गमन करना हे चलने से पहले चार हाथ मार्ग 
को भले प्रकार देख लेना और प्रमादरहित होकर चलना । 

भाषा--सदिग्ध और पापसंयुक्त भाषा वा वाणी का त्याग 
करना और दोष रहित सूत्रानुसार साघुजन से माननीय उत्तम 
भाषाका ग्रहण करना । 

एपणा--सवे दोष रहित, शुद्ध, और विना मांगा आहार करना । 

आदान निक्षपण--शय्या, आसन, उपधान, शाख और उप- 
करण आदि को पहले भले प्रकार देखना फिर उसे उठाना वा 
रखना तथा उसे बड़े यल से लेना वा घरना । 


उत्सगै---जीवरहित प्रथिवी पर मल मूत्र केष्मादि को बड़े 
यल से प्रमादरहित और सावधान होकर डालना वा गिराना। 


मनोगुप्ति--राग द्वेष छोड़कर मन को खाघधीन करना और 
समताभाव में ख्िर रखना तथा सिद्धान्तसूत्र की रचना में सदा 
लगाए रहना | 


( ५६ ) 


वचनगुप्ति--वाणी वा वचनों को भले प्रकार वश में करना 
तथा सवेथा मौन धारण करना । 

कायगुप्ति । शरीर को स्थिर करना तथा परीषह जाने पर भी 
पर्यकासन से न डिगना । 


श्रीशुभचन्दाचाये महाराज कहते हैं कि पांच समिति और 
तीन गुप्ति ये आठों संयमी पुरुषों की रक्षा करने वाली माता हैं 
तथा रल्नत्रय को विशुद्धता देनेवाली है । इन से रक्षित मुनि दोषों 
से लिप्त नहीं दोते । 
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पयूषणकी प्राथेना । 


०2 23 कब 
हे नैनोके अतरंगर्म छुपे हुए परमेश्वर ! 


अब तूँ अपना सत्य स्वरूप प्रगट कर | तूं सवेशक्तिमान 
होने पर मी डरपॉक, ख़शामदी, संकुचितवृत्तिवाछ, अमित एवं 
अज्ञानंम आनंद मानने वातह्म हो गया है | अतएव कुछ तो 
शर्मिंदा हो । और तेरी ईश्वरीय खानदानीको बच्धा रूगानेवाली 
बनावटी क्षमावनीके बदले निःस्वायं जनतेवाका ब्रत केकर प्राय- 
श्वित्त कर | और तेरा ज्ञान, चारित्र एवं वीयेमय तेजस्वी स्वरूप 
घारण कर। तुझ परमेश्वरको प्रकाशित करनेके लिए दूसरे किस 
परमेश्वरकी प्राथेना आवश्यकीय है * तूं ही अपनी सहायतासे आस- 
पाप्तकी मयोदाकी सांकर्लरेकों एक महावीरके समान तोड़कर फेंकदे 
और अपना दिव्य स्वरूप प्रगट कर । 


वाडीछार मोतीकाल शाह । 
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निवेदन, 


हमारे जैनी भाई प्रायः प्रत्येक वर्ष पर्यूषण पवेको मानते हैं । 
परतु इस पवेका भाव समझने वाले बहुतही कम व्यक्ति है । ऐसे 
व्यक्तियोंके हिताथे यह छोयसी पुस्तिका प्रकाशित कर जैन बाधवोंसे 
निवेदन करते है |के वे इससे छाम उठोंव और अपने महापवैकों 
सच्चा पर्व बनानेका प्रयत्न करें। इस पुस्तकके पूवीश लिखने में हमें 
जनहितैच्छके सपादक श्रीयक्त वाडीछाल मोतीलालमी शाहके “ पये 
पणपरव अथवा पवित्र जीवन नामक लेखेसे जोकि जैनहितेछ 
के विशेषाक में प्रकाशित हुआ है बहुत कुछ सहायता मिली है। 
अतएव हम उक्त महोदयके आभारी है। 


लेखक- 





* 35 ) 


८८ ग्ट 
परयूंपण । 
न्न््ल्गि५-ड्ट्लपा। 

जैनसमाज इस पर्वको बहुत प्राचीन काल्से मानता आरहा है। 
सब पर्वोर्मे यह पते महाप माना जाता है। आज इस पर विचार करें 
कि यह पवे क्‍यों मानना चाहिये । इसके माननेमें यह हेतु देनेसे कि 
अति प्राचीन काल्से इसकी मान्यता है, अथवा छात्रों मनुष्य इसे 
मानते है, अथवा हमारे यहा इसके माननेकी आज्ञा है इत्यादि । 
इस महा पर्वकी श्रेष्ठता पविश्नता एवं मान्यता सिद्ध नहीं हो सकती 
और न नैनधमोनुसार कोई परीक्षा-प्रधानी इन हेतुओंसे मान ही 
सकता है, ओर न जैन धर्म ही ने विना उपयोगिता व साथेकताके 
किप्ती बातको प्रचलित की है। बात केवढ यह है कि हम उन 
भावोंकी भूछ गये हैं जिनके आधारपर हमारे पर्वोकी मित्ति खड़ी 
की गई थी | अब पर्वोको हमने केवल रूढिका रूप दे रखा है | 
अमुक दिन अमुक क्रिया ही करना चाहे उसमें हमारे परिणाम हर्गे 
या नहीं दूसरी किया नहीं करना मे ही उसमें हमारे परिणाम 
अधिक समय तक श्ञुभ रूप क्‍्यें न रहें-बस यहा उद्देश्य हमारे 
परवोका रह गया है। दूसरे शब्दोंमें यों कह सकते हैं कि बतेमानमें 
हमारे पव॑ बिना आत्माके कलेवर रह गये हैं उनमेंसे आत्मा- 
प्रवोका उद्देश्य-साथेकता निकल गई है । यही कारण है के पके 


(६) 


अवसर पर जैसा कुछ जोश जैसा उत्साह और नैसी स्फूर्ति हमर्म 
होना चाहिये नहीं होती | पर्वोका हमारे पर कुछ असर ही नहीं 
पडता । ओर दिनोंकी माति वे भी आते है ओर चले जाते हैं । 
उनका कुछ मी प्रभाव हमपर स्थायीरूपसे नहीं जमता | हम बरा- 
बर कई वर्षेसि देख रहे है और सब अनुमवी पाठक देखते होंगे कि 
प्रतिवर्ष कुछ न कुछ उत्साह कम होता जा रहा है। नो पाच वर्ष 
पहिले इस परयूषण पके दिनेंमें देखा जाता था वह अब नहीं है, 
और यदि हमने इसका प्रयत्न नहीं किया तो विश्वास रखें कि वह 
समय बहुत शीघ्र अविगा जब क्रि इस उत्सवकी विशेषता कुछ 
भी शेष न रहेगी। और यह ठोक भी हैं, कि जब तक किसी कार्येकी 
उपयोगिता साथेकता एवं उसका भीतरी मम समझमे नहीं आजाता 
तब तक रूढीके कारण वह काये भक्े ही जनसमुदाय करे पर 
उतने प्रेम और जोशसे वह नहीं कर सकता नितनेसे कि वह कार्य 
किया जाना चाहिये | और यही कारण हमारे पर्बोंकी मान्यतार्मे 
अनुत्साह उत्पन्न हेनेका है। आम हम इस पुस्तक द्वारा इसी 
विषय पर विचार करनेका प्रयत्न करेंगे फ्रि पर्येपण परवमें क्या उप- 
थोगिता है £ वह साथेक क्‍यों है? और इस पवैके कक 
क्या राम है ? पर्यृषण शब्द देखनेसे ता संसक्ृत भाषाका 
मालम होता है पर असल में यह संस्कृत भाषाका शब्द नहीं है, 
किन्त प्राकृत पझजपषण शब्दका अपभ्रश है । पहु्जपण शब्दका 
संस्क्ृतमें अनवाद पर्यपासना होता है जिसका कि अथे है उत्कृष्ट 
उपासना--उत्कृष्ट भक्ति अथवा आत्मोपासन-आत्ममयता-आत्म- 
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के 
स्थिरता-आत्मैकता | अथोत्‌ आत्मभावका निरन्तर ध्यान करना, 
आत्ममय होजाना, विभावोसि पराडमुल्न रहना, मन बचन कायको 
विभावोंमें न जाने देकर आत्माभिमुख करना इसे कहते हैं 
पयुपासना-पर्यंषण-पज्जृूषण | यद्यपि आत्माके लिये आत्मिक 
जीवन सहन है, क्योंकि वह उसका स्वभाव है। नो निसका 
स्वमाव होता है वह उसके लिये सहज होता है, तो भी आत्मा 
के सह्वासमें जो तैनसादि शरीर निरंतर रहते हैं और जो 
सदा अपने स्वमाव रूप परिणमन करते रहते हैं उनका आत्मा 
से गाद सबंध होने के कारण बह (आत्मा ) शर्रारेंके स्वभाव 
को अपना स्वभाव समझता है, उसमें निन स्वभावका स्मरणही नहीं 
होता । जिस प्रकार गणिकाके निरतर सहवास में रहनेवाद्य स्व 
खीका कदानित्‌ ही स्मरण करता है उसी प्रकार आत्मा मी 
शरीरोंके सहवासके कारण अपने स्वरूपको भूल जाता है और फिर 
उसे बड़े प्रयत्नोंसे अपने स्वरूपका स्मरण होता है। इस पर से 
तीन बाते निकलती हैं एक तो यह कि ( १) स्वभाव में रमण 
करना यह स्वमाविक होने के कारण सहज है ( २ ) परंतु विभारवों 
के निरंतर सहवाससे और उनमें अपने जीवनके बहु भागकों 
व्यतीत करता है ( ६ ) इससे आत्माको दुःख मोगना पड़ता है, 
निस प्रकार कि हवा उडनेके स्वभाववाद्य पक्षी यदि सरोवर 
मछलीके संग रहने लगें तो उसे दुःख होता है। यर्थपि मछली 
और पानी दुःख रूप नहीं है और न जगत में दुःख कोई पदार्थ 
है, केवक स्वभाव विरुद्ध प्रवृत्तिति नो विचारों का अनुभव होता है 
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छ 


वही दुःख है । दुःख कोड ऐसा पदार्थ नहीं है नो कि चरिपट जाता 
हो, परंतु अमयीदित स्वभाववार्य आत्मा मयोदित शरीरमें रहनेके 
कारण स्वभाव विरुद्ध पदार्थोकी संगतिसि दुःख का अनुभव करता 
है। दुःख और सुख ये दोनों कल्यना है-नाम मात्र है। अतएव 
दुःखत्ते छूटनेका उपाय स्वभावका स्मरण होना-स्रमाव में रमण 
होना ही है। हम पहिले ही कह आये हैं और फिर भी जोर 
देकर कहते है कि स्वमावर्म रमण होना जितना कि हम कठिन 
समझ रहे है कठिन नहीं है।बात केवल यही है कि उसके अम्यास 
टेव--आदत की जरूरत है । अम्यास को दुघेट, अशक्य, दुःसाध्य 
ओो भी समझो पर अम्यास पड़ जाने पर अभ्यास का लक्ष्य कठिन 
नहीं रहता । पानी में डुबकी मारने का काम पहिले पहिले रुप कर 
मरजाने के समान प्रतीत होता है पर अम्यास पड जानेपर वही काम 
आनंददायक हो जाता है । येगियोंको शहरोंके भपके अच्छे नहीं 
लगते, जबकि एकान्त वास जोकि हमें अरुचिकर है उन्हें आनंद- 
दायी प्रतिभासित होता है । कहा जाता है कि एक शहरमें घंटा- 
घर के पास एक पागल रहा करता था और वहा जब जब घडर्डीके 
घंटे बनते तब तब वह उन्हें गिना करता था। एक बार घड़ी 
बिगड़ गई ओर उसने घटे की आवाजें देना बंद कर दीं परतु वह 
पागरढ सदा की भाति प्रति घटेपर गिनता ही रहा। इन सब बातों 
से मि. वेकनका यह कहना |कि “४ जो चीन पहिले अपने को 
नापसंद और काठन माठ्म होती है वही चीन उससे अधिक परि- 
चित होने ओर अभ्यास पड़नेपर इतनी आनंददायी हो जाती है कि 
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उसके समान कोई दूसरी वस्तु आनंदप्रद्‌ नहीं दिखती” ठीक 
है | मनष्य स्वभावका यह गुप्त रहस्य निसे समझ में आजाता है 
उप्ते एक प्रकारका आश्वासन मिल जाता है ओर वह आत्मिक 
जीवनको कठिन न समझ उसके अम्यास्॒ का प्रयत्न करता है 
और इसी अभ्यास के लिये जगत के निष्कारण बंधु तीर्थिकरोने 
इस पर्यषण पर्व का प्रचार हमारे लिये किया है । पर्युषण पवे-आ- 
त्मिक जीवन का अम्यास कराने का एक पाठ है-पाठ्शाला है। 
वर्ष के तीन सौ पैंसठ दिनों तक विभावों की वायमें चक्कर छगानिवाले 
मनष्य को इन दप्त दिनों में स्वाभाविक जीवन का परिचय करानेके 
लिये इस पे की योजना की गई है। इन दस्त दिनोंमें निम्न प्रकारके 
जीवन निवाह करने का मागे हमें बताया गया है यदि उप्र प्रकारका 
जीवन निर्वाह करनेका हमारा स्वभाव हो जाय तो हम मनुष्य कृतकृत्य 
हो जावें | यह हमारे पर्यूषण पर्वका भाव है | अथात्‌ जिन दिलेंमि 
हम हमारे स्वरूप का अवल्लेकन करनेका अम्यास करें वह पयुषण पर्व 
है। हमें इस पते में उन क्रियाओंको करना चाहिये जिनसे हमें अपने 
स्वरूपके अवलोकन सहायता मिले। अब देखना यह है कि क्या हम इस 
पवमें उक्त उद्देश्यकी सिद्धि करनेका प्रयत्न करते हैं ? क्या हमारी 
क्रियाएं हमें पर्यपणके लक्ष्य बिंदुकी ओर पहुचा सकती है ! यदि 
पहुँचा सकती हैं तो क्या हमें ही कोई खामी है, जोकि हम 
क्रियाओके करते हुए भी लक्ष्य तक नहीं पहुचते ! और यदि 
खामी है तो क्‍या ? यदि क्रियाओंमें ही खामी है तो वह क्‍या 
है! ओर उस्तका सुधार कैसे हो सकता है? इसे तो कोई भी 
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विना माने न रहेगा कि इस पवेमें हमारे यहा जो जो क्रियाएं 
प्रचलित है वे बड़ी ही उपयोगी और सार्थक है यदि उनका दुरु- 
पयोग न किया जाय तो, इन दश दिलेंमें हमारे यहाँ कई 
प्रकारके व्रत पालन करने की प्रथाएं है। अर्थात्‌ कोई पृष्पांनलि, 
कोई दशलक्षण, कोई रत्नत्रय, कोई अनंतचतुर्दशी और कोई 
पोडशकारण त्रतका पालन करता है। इन त्रतोंकी सा्थकता इनके 
नामोसे ही प्रतीत होती है । अथीत्‌ अमुक दिनोंमें अमुक समय तक मन, 
वचन कायकी प्रवृत्तिको विभावासे रोकते हुए सम्यस्दशन, सम्यम्त्तान 
सम्यम्वारित्रकी मावना करना-निरतर बिचार करना, इनके समीपवर्ती 
होनेका प्रयत्न करना रत्नत्रय ब्रत है | इसी प्रकार दश दिने। तक 
मन, बचन कायकी प्रवृत्तिको विभावोंमे जानेसे रोक क्रोध, मान, 
माया, लोभसे बचना, क्षमा, मार्दव, आजंव, सत्य, शौच, संयम, 
तप, त्याग, आर्किचन, ब्रह्मचयेरूप आत्माके स्वमावर्मे छीन रहना 
दशलाक्षणिक बत है । इसी प्रकार तीर्थंकर प्रक्ृतिकी कारणभूत 
सोलह भावनाओका बिचार करना पोड़शकारण ब्रत है। इन 
ब्रतोंके छार्मोको स्पष्ट करनेकी तथा यह दिल देनेकी कि इनके 
पालनसे हम केसे आत्मस्मरण कर सकते है ” कैसे स्वभावमय 
हो सकते है * अथवा केसे अपना जीवन उच्च बना सकते है * 
इसको जाननेकी यहाँ विशेष जरूरत है, अतएव इनपर कुछ विचार 
किया नाता है। 


पोड्शकारण--सेल्हकारण वे सोलह बातें है जो तीयैकर 
प्रकृतिका बंध करानेमें कारण मानी गंद हे । इसीसे इन्हें सोलह- 
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कारण-बोडशकारण कहते है| सोलह बातोका चिंतवन, मनन, 
पाछन एवं इन रूप होनेको षोड्शकारण त्रत कहते है । वे सोलह 
कारण-सेलह मावनारयें इस भाति है,-१ दशनविशुद्धि, २ विनय- 
सपन्नता, ३ शील्जतोंका निरतिचार पालन, ४ अभीक्षणज्ञानोपयोग, 
६ संवेग, ६ त्याग, ७ तप, ८ साधुसमापि, ९, वैयावृत्य, 
१० अहंद्धक्ति, १९ आचायेमक्ति १२ उपाध्यायमक्ति, १३ प्रवचन- 
मक्ति, १४७ आवश्यकोंका पाछ़न, १५ मार्गेप्रमावना, १६ वात्सल्य 
इन १६ बातोका मन, बचन, कायकी एकाग्रतापृवेक अथीत्‌ मन वचन 
कायको विभावोमें न जाने देकर शक्तिअनुसार काय छलेशप्वैक बार बार 
चिन्तवन करना पोडशकारण जत कहलाता है। यहाँपर इन सोलहों 
कारणों पर प्रथक्‌ प्रथक्‌ बिचार करके यह दिखिलानेका प्रयत्न 
करते है कि इनसे किस प्रकार स्वभावक्री आर आत्माकी प्रवृत्ति 
होती है । 
पहिले कह आये है कि पोडश मावनाओंसे-उक्त सोलह बातों 
से तीथकर प्रकृतिका बध होता है-आत्मा 
दशेन विशुद्धि, उस स्थितिको प्राप्त होता है निसकी उच्चता 
सम्पुर्ण जगत॒के प्राणियोंसे बढी चदी है, निस- 
के द्वारा सम्पूणे जगतू्‌का हित होता है, मनिसके आगे राजा महाराजा 
देव इन्द्र आदि नतमस्तक होते है, निसमें आत्माका पृण विकाश 
होकर वह सर्ेज्ञत्वको प्राप्त होता है। प्रकृतिका यह नियम है कि 
वह कोई कार्य तड़ाक फड़ाक नहीं करती उसके राज्यमें सब काये 
क्रमशः होते है-सिलूसिलेसे होते है। हमें मिस हक्ष्यका वेष करना 
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है प्रकृतिके नियमानुप्ता उस लक्ष्य की ओर हमें धीरे धीरे 
गमन करना होगा उसके अनुरूप अपने आपको बनाते जाना 
होगा तब कहीं हम लक्ष्य-बेघ कर सकेंगे । इसी तरह जिस आत्मा 
को तीथैकर की महान्‌ आत्मा बनना है, जिसे सर्वक्ञत्व प्राप्त 
करना है, निसे कर्म-मछको दूर करना है, जिसे जगत्‌ को हित 
का मार्ग बताना है, ससार का तरणतारण बनना है उस 
आत्मा को धीरे धीरे प्रकृतिके नियमानुसार अपना विकाश करना 
होगा और उसके लिये धीरे धीरे अपनी आत्मांम अंशाशॉमें 
तीर्थकरत्व, सर्वज्ञत्व, हितकर्तृत्व गुण लाना होगा । ऐसी आत्माओंका 
लक्ष्य तीथकरत्व होता है। अतएव इस ढक्ष्यका वेध करनेके लिये 
पू्व॑ भ्वोर्मे-अशाशोंमें ( चाहे वह कितने ही छोटे रूपमें क्‍यों न हो ) 
तीयैकरल प्राप्त करना होगा। उसी तीथेकरत्वका एक बहुत छोटे 
रूप पर मबसे पहिला अश दशेनविशुद्धि है। निम्त महान्‌ आत्मा 
का ज्ञान एक दिन सम्पूणें चराचर पदार्थोंकी देखनेवाला होगा, 
निसमें किसी भी प्रकारका दोष और कोई मी आति नहीं हो 
सकती उस आत्माकी अपनी यह स्थिति प्राप्त करनेके लिये पहिले 
से ही अपने ज्ञान ओर श्रद्धानकों सच्चे ज्ञान ओर उसपर अटल 
विश्वासकी विशुद्ध बनाना होगा-निश्नोन्‍्त बनाना होगा तब 
कहीं आंगे जाकर वह आत्मा सवज्ञ हो सकेगा । इसीलिये 
तीथेकर-सर्वज्ञ होनेंमे दशेनविशुद्धे अपने सत्य ज्ञान और 
विश्वासकी निर्भ्नान्तता पहिछा कारण माना गया है। आत्माके 
सच्चे ज्ञान और स्व दर्शन अर्थात ज्ञानमें, अटक विश्वासमें 
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पद्चीस बातें ऐसी है जो दोष उत्पन्न करती हैं अर्थात्‌ सच्चा ज्ञान 
और सच्चा विश्वास नहीं होने देतीं, और यदि होता भी है तो 
जैसा चाहिये वैघ्ता निश्रीन्‍्त नहीं होता । वे पदच्चीस बातें इस भाति है:-- 

शड्भा--पदार्थोके स्वरूपमें शेका ( शक ) का रहना कि 
अमुक पदार्थका स्वरूप क्या है। जब तक यह शंका रहती है तब 
तक किसी भी विषयका अनुभवात्मक ज्ञान नहीं हो पाता । इसके 
रहनेसे ज्ञानकी स्थिति डवॉडोल रहती । 

अकाक्षा--कमोधीन, सान्‍त ( अन्तर्सहित-विनाशीक ) और 
जिनका परिपाक दुःखमय है ऐसे सासारिक सुखोंकी चाह करना | 
प्रत्यक्षमं जानते हुए भी कि साध्ारिक सुखोंका मूल्य कितना है 
उनकी आकाक्षा करना बतलाता है कि अभी तक आत्माका 
ज्ञान वह अनुभवात्मक ज्ञान-सच्चा ज्ञान नहीं हुआ निसपर 
कि उसका अटल विश्वास हो । क्योंकि जिस आत्माको एक 
बार यह विश्वाप्त और ज्ञान हो जता है कि मास खाना बुरा 
और मानवीय गुण;सि विरुद्ध है वह उसे छृती तक नहीं है। पर 
निसे यह ज्ञान तो हो कि मास खाना अनुचित है और इससे 
अमुक अमुक रोगों और दोषोंकी उत्पाति होती है, पर वह बराभर 
उससे अपना संबंध रखे तो समझना चाहिए कि उसका ज्ञान 
अभी उतना निर्श्ान्त नहीं है मितना की होने कि अबश्यकता है; 
और न उसे अपने आपके ज्ञानपर अटल विश्वास ही है। इसीसे 
कहते हैं कि सच्चा ज्ञान और विश्वास-जैनधमेके शब्दोंमि कहें 
तो सम्यसदर्शन और सम्यम्तान एक साथ ही उत्पन्न होते हैं । , 
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और जहापर सासारिक सुख्तोंकी आकाक्षा है वहा कहना चाहिये 
कि अभी सम्यर्दशन ओर सम्यम्त्ञान उत्पन्न नहीं हुआ, इसलिये 
आकाक्षा भी सम्यमदशेन और सम्यस्तान-अथवा दशेनविश्वद्धि्म 
एक दोष रूप है। 

विचिकिस्सा-अर्थात्‌ घृणा करना। जिसे वस्तुका स्वरूपक 
यथार्थ ज्ञान हो जाता है और उसपर अटल विश्वास हो जाता हैं 
वह घृणितसे भी घाणित वस्तुके सहवासमे रहता हुआ भी घ्रणा नहीं 
करता । परंतु निसे इस प्रकारका ज्ञान और विश्वाप्त नहीं हुआ है 
वह जरा भी दुर्गन्‍्ध य॒क्त अथवा मेले ब्रणित पदार्थकों देखता है तो 
नाक मौ सिकोडने अथवा छिः छि थ थः करने लगता है ) 
ज्ञानी विचारता है कि मेरे छि. छि; थ॒ः यु: से जब ।कि इस पदार्थका स्व- 
रूप बदल नहीं सकता तो में क्यों अपनी आत्मामें विकार उत्पन्न 
करू। क्यों उसे ब्राणित समझकर अपनी आत्मामें घृणा माव उत्पन्न 
करू 4 जं घृणा करता है वह दिखाता है कि अभी उसका पदार्थ 
ज्ञान अधुरा है-वह पदार्थोके सवरूपसे अज्ञान है, उप्तका ज्ञानदशेन 
अबद्ध है । 

मूद्दृष्टि--मृढतामे मनन्‍वचन-कायकी लगाना | अर्थात्‌ जो मत,जो 
विचार, नो धरम, स्वाभाविक नहीं हैं प्राकृतिक नहीं है, निनमें मृढता- 
मिथ्यापन पाया जाता है। जो वस्तु स्वभावकों घमे म।ननेवाले उदार 
सिद्धातोंसे पुथक्‌ है उन विचारों, उन मतों, उन सिद्धान्तोर्में मन, 
वचन कायकों छूगाना बनछाता है कि अभी इस आत्माका ज्ञ। 
सत्यतासे दूर है, क्योंकि अमी तक इसे पदार्थोके खदूपका भान 
नहीं हुआ है और इसीलिये यह मी शुद्ध ज्ञानका एक दोष है। 
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जो मागै-जो विचार-जो धर्म स्वयं बुद्ध है, जिसकी शुद्धता 
स्वाभाविक प्राकृतिक है उस मामेकी निंदा 
अनुपगरूहन. करना अथवा निंदा होती हुई देखते भी 
चुप रहना-यह दोष बतलाता है कि जो 
अत्मा इस प्रकार करती है वह ग्रद्ध मार्गले-निष्केटक मागैसे दूर 
है | उसमें अग्ी इनना बल-ज्ञानवल और आत्मवरू प्रगट नहीं 
हुआ जो शुद्ध मार्गका माहात्म्य प्रगट कर सके अथवा उस 
सच्चे मागेकी सखे विचारोंकी सच्चे धमकी निंदा होती हुई न सुन सके 
ओर अपने ज्ञानबल्से उसे दूर कर सके । इस दोपसे दो बातें होती 
है | एक ते यह |के किसी मार्मकी आरबार निंदा सुननेसे उस 
मागे परसे धीरे धीरे विश्वास हटने लगता हे चाहे वह कैसा ही श॒द्ध 
मार्ग क्‍यों न हो । और ऐसा होनिसे-शुद्ध मागेके ऊपरतत विश्वास 
हट ननेसे आत्मा की ज्ञानद्शन विशुद्धि अपूणे रह जाती है। और 
दूसरी यह कि हम सच्चे विचारोंको भी प्रगट करनेमे असमर्थ हो 
जाते है । इसीलिये सच्चे ज्ञान दशनके लिये अनुपगृहन एक 
दोष मानना पडता है। 
किसी मनुष्यको सच्चे मागेसे, सच्चे विश्वाससे शुद्धशीलसे- 
चारित्रसे च्युत होते देखते रहने पर भी 
अस्थितिकरण . तटस्थ वृत्ति रखना अस्थितीकरण कहत्मता 
है। इसके होनेसे जाना जाता है कि 
आत्मार्मे अमी वे उच्च और दुद्ध भाव नहीं हुए है जिन के कि 
द्वारा हम च्युत होते हुए को बचावें। अथवा हम में शुद्धमार्ग पर- 
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अभी वह श्रद्धा नहीं है निसके कि कारण हम दूस्रेको अशुद्ध मार्गपर 
जानेसे रोके क्योंकि जबतक हमको श्रद्धा है:कि लक्ष्य-वेध करनेका मार्ग 
अमुक है दूसरा नहीं तो हम फोरन अपनेको व अन्य जगतवास्तियों 
को भी सम्हाल सकेंगे और उसी शुद्ध मांगे पर छासकें गे। पर 
जब कि हमको यह श्रद्धा हो कि अमुक मांगे है और शायद 
अमुक भी हो तब तक हम किसीको भी छ्द्ध मार्गम न तो छाही 
सकते ओर न उनकी उस मामें स्थिति ही कर सकते है। अत- 
एवं यह टोष दिखाता है कि आत्मार्मे अभी सन्म्रार्गके नानने और 
उस पर विश्वास करनेकी बड़ी भारी कमी है। 


अपने समुदायमें, समानमें, सह विचारियेंमे, अथवा सहर्षर्मियों- 

में आदर सत्कार और प्रेम रूप भावका न 

अवात्सल्यथ होना। इस दोषका प्रतिपक्षी जो वात्सल्य गुण 

है वह विश्ववंधुत्वके उदार मावों युक्त 

आत्माको बनानेकी पहिली सीढी है। मनुष्यका कतेव्य है कि उदार 
बने और उस उदारताका कार्य वह अपने कुटुम्बपरसे प्रारमभ करे । 
अथात्‌ पहिले कुटुम्बकी सुखी करनेकी ओर अपना ध्यान ढगावे | उसके 
लिये अपने भोगोंका त्याग करे। उनके दुःखसे दुःखी और सुखसे 
सुखी बने । उसके बाद नार्ताय उदारतारें आगे बढ़े अथात्‌ जिस 
जाति, निस कुल जन्म लिया है उसके सुख दु.खकी परवाह करे । 
फिर आगे बढ़कर सहर्धामयोम उदार भाव रखे । यहँसे विश्व 
प्रेमका पाठ प्रारम होता है । क्योंकि सहर्घामयोगें, सहविच्ारियों 
में, शुद्ध दर्शन-ज्ञानके धारियोंमें फिर जाति और कुछका मभेद्‌ 
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नहीं होता, वहाँ तो सहर्मीमाव और उस भाव प्रति अखंड 
निमेठ प्रेम होता है । यही विश्वबंधुत्व-तीयेकरत्वके एक 
गुणकी पहिली सीढी अथवा हितोपदेशी गुणका एक सुक्ष्मरूप 
है। यदि यह गुण न हो, अपने सहधर्मी-सहभावियों में आदर 
सत्कार और प्रेम न हो तो वह एक दोष हैं, जो दिखलाता है 
कि आत्माके ज्ञान दर्शनमें अभी खामी है, जोकि हममें उदार भाव, 
प्रेममाव नहीं होने देती-एक साथ बेठनेवार्ों, एकही विचार 
के विचारको, एकही धमके अनुयायियोंमें प्रेम बुद्धि उत्पन्न नहीं 
होने देती । यदि हमारा ज्ञान, दशेन, सत्य ज्ञान और सत्य विश्वास 
निदोष है तो क्या कारण है कि हममें वह प्रमोद मावना, वह 
गुण प्रेम और सत्य प्रेम उत्पन्न नहीं होता जिसके कि द्वारा सत्य ज्ञान 
और सत्य विश्वास वाल अथवा इनके मांगे पर चलने वाल्नेको 
अपनेही समान सत्य जिज्ञासु समझ उनका आदर सत्कार कर 
सकते है। अत' यह दोष दिखाता है कि हमारे ज्ञानमें अभी कुछ 
कीट-मैल शेष है। 
अज्ञानाधको दुर करनेका प्रयत्न न करना । इसके विरुद्ध 
जो प्रभावनना है उसका काये है कि 
अप्रभावना. अज्ञानको दूर कर सत्यज्ञानको-निन 
शासनके महात्म्यका जेसे भी बने कितनेही 
विन्नोके आपडने पर भी प्रकाशित करना प्रमावना गुण है। और 
अप्रभावना दोष है | प्रभावनाके न करनेसे ज्ञात होता है कि आत्माका 
ज्ञान अभे| सत्यज्ञान और सत्य विश्वासके रूपमें परिवर्तित नहीं 
हुआ। क्योंकि सत्य प्रेमी, सत्य ज्ञानी विश्नांकी परवाह करके सत्यके 
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प्रकाशन सत्य मार्गका प्रचार करनेंमे नहीं रुकता । वह वि- 
प्लोंके लिये नहीं ठहरता, किंतु सत्यमार्गको निष्कटक बनाता हुआ 
अगाडी बढ़ता जाता है और अज्ञानको दूर करता जाता है। क्योंकि 
निम्त आत्माका एक दिन उस्त दर्नेका महात्मा होना है जिसके कि 
आंगे कोई भी छद्मस्थ नहीं ठहर सकेगा, जिसके कि मानस्तंभको देखते 
ही ज्ञान मद्‌-धारियोंका मद्‌ खब॑ होजाता है। निसका ज्ञान-सत्य ज्ञान, 
शुद्धज्ञान, अखड एवं निर्मल ज्ञान होनिवाला है वह विकाशके आरम 
में सत्य ज्ञानके विरुद्ध अज्ञानका प्रचार कैसे देख सकता है, और 
जो देख सकता है तो समझना चाहिये कि उसकी आत्मा उस 
महारक्ष्यके-तीयेकरत्वके सनन्‍्मुख नहीं है और उसके सत्य 
ज्ञान-दशन में कुछ न्यूनता है । 

ऊपर जिन आठोका वर्णन किया गया है वे आठ दोष है | इन 
दोषोंके होनेसे आत्माके ज्ञान-दशेन में क्‍या खामी होती है, क्या 
अपूुणता रहती है यह ऊपर संक्षेपस्त बता आये है । यहेंपर इन 
आठेके विरुद्ध नो आठ गुण है उनसे ज्ञान-दशनकी विद्युद्धतामे 
क्या सहायता मिलती है और उनसे आत्माके उच्च गुण कैंस विक- 
प्तित हो जाते है यह दिखा देना उचित प्रतीत होता है--- 

१ निःशांकित--इस गुणसे आत्माका ज्ञान निश्नोन्‍्त, शैका 
रहित ओर शुद्ध होता है तथा अपने शुद्ध ज्ञानपर अटछ विश्वास 
होता है। और वह ज्ञान अनुभवात्मक ज्ञान होता है । सम्पण 
सत्यज्ञान-सर्वज्ञत्वके विकसित होनेकी पहिली सीढी आत्माके प्राप्त 
सत्यज्ञानका शैकारहित निभ्रौन्त होना है। 


( १५ ) 


२ निःकांक्षित--संसारके क्षणिक सुखोकी चाहको रोकना । 
मविष्यमें जाकर जिस आत्माको इच्छा निरोध करना है, द्वव्यमन 
और मावमनका नाश करना है, इनकी चंचलतासे छूटना है उसे 
अर्भीसे-पहिले मर्वोसे ही आकाक्षाओंकों दूबाना होगा जब कहीं 
मनकी चचलतास आगेके भवोर्में वह आत्मा विनिमुक्त होगी। 
तथा यह गुण जभी होगा जर्बाके आत्माका ज्ञान और उसपर 
अटल विश्वास सत्य होगा । क्योंकि जबतक अ्रद्धानपुवेक ससारके 
अन्य पदार्थों और आत्माके स्वरूपका ज्ञान नहीं हुआ तबतक 
काई भी आत्मा ससारके सुखोंकी आकाक्षासे नहीं बच सकता | 
अतएव यह गुण आत्माके शुद्ध दशनज्ञानका नमूना है। 

३ निर्विचिकित्सा--ध्रणाका न होना। इस गुणके होनेसे एक 
ते आत्माके ज्ञानकी यह शुद्धता ज्ञात हो जाती है कि इसे पदार्थों 
के स्वरूपका यथार्थ ज्ञान हो गया है। दूसरे उसमेंसे घृणा निकल 
जानेपर कैसे भी ध्रृणितंस ब्रूणित प्राणियोंकी सेवा करनेंमे 
नहीं हिचकिचाता और उसका आत्मा घृणामार्वोकी भूलकर प्रेम 
भावोंका स्थान हो जाता है। इसी महागुणका वह अंतिम विकास हे 
जिसके कि कारण महाआत्माकी महासभामें पद्म पक्षी, आये म्झेच्छ, 
हाक्षण, क्षत्री, वैश्य, हि बिना किसी प्रकारकी रोक टोकके, बिना 

: एक दूसरेसे घ्णा और द्वेष किये आकर बैठ सकते हैं, हितकर 
सकते है और जिन्हें अपना स्वमावसिद्ध द्वेषमाव महाआत्माकी 
स्थिति तक भूल जाना पड़ता है। 

४ अमृद दृष्टि---मूढमावोरमे-अशुद्ध अस्त्य भावोमें मन व- 
चन कायकी भ्रवृत्तिका न करना । यह गुण निम्त आत्मा होता है 


(२० ) 


समझ लो वह भात्मा सत्यका जिज्ञासु, सत्यका विधासी, सत्यकी 
सर्गतिवाढ्ा और सत्यका ही पक्षपाती है । उसका ज्ञान भी सत्य 
हे। विधास भी सत्य है। उसे सम्यद्दर्शन-ज्ञान होगया है। 
ऐसी आत्मा कभी मूढ़ भावामें अनुरजित नहीं होता न कभी मृढ 
भावोंकी प्रशेसा करता ओर न उनमें अपनी सम्माते ही प्रकाश 
करता है, वह सत्यका जिज्ञास, सत्यका प्रकाशक, सत्यकी मूर्ति 
और सत्यका उपासक रहता है | वह कभी भी, केसे भी सकटोंके 
उपस्थित होनिपर भी केसी ही भयकर स्थितिमें रहनेपर भी सत्यसे 
सत्यमा्गसे नहीं हटता । वह कभी मढतामें अपनी किंचित्मात्र भी 
सम्माते प्रकाशित नहीं करता । इस गणसे आत्माकों सत्यामिरुचि 
सत्‌ ज्ञान और सत्‌ विश्वास प्रगट होते है जो उस महास्थितिके 
लक्ष्य रूप है जिसमे आत्मा सत्यमय हो जानेवाल्ञ है। 

५स्थातकरण---सत्यक्ञानसे, सत्य दर्शनसे, सत्यचारित्रिसे च्यत 
होनवाले प्राशियोंको सत्यमागमे स्थित करना है-वह स्थितिकरण 
गुण हू । यह आत्माके उमर हतापदशा गणक्ा एक सक्ष्म रूप 
हैं जिसके कि द्वारा वह प्राणी मात्रको सच्चा ज्ञान, सच्चा विशधाप्त 
आर सच्च चारत्रम एक दिन लीन करगा | इस महागणका 
प्रारम स्वितिकरण गणसे वह करता है ओर एक दिन हितोप 

वस्थाका जो कि ईश्वरत्वका एक गण है प्राप्त करता है। दूसरे 
यह गुण यह भी बतछाता है कि इस गणसे यक्त आत्मको 
2 मांगका विधाम हे गया हे-इशनज्ञान हो गया है, निप्त परसे 
के वह सत्यमा| और असत्यमार्गका निश्चय करता है, और उस 
सत्यमागेस सवल्ित होनेवाढी आत्माओंकों बचाता है। 


(५१ ) 


इस गुणसे युक्त आत्मा मूर्ख द्वारा की हुई सत्यमागं की निंदा 
तक नहीं सुन सकता । वह उस निंदाको 
उपयूहन. अपने सत्यज्ञान-दशनके प्रमावसे दूर 
करता है। सत्यमार्गकी-प्रत्यज्ञानकी निंदा 
मुनना उसकी दृष्टिम आत्म-अपमान हें-आत्माका लाइविड है। इस 
गुणसे आत्माम सत्यका इृढ-अखंड प्रेम उत्पन्न होता है। जो 
उसे भविष्यर्म दृद निश्चयी, सत्यज्ञानवाला, निमंथ. और जगत्पुज्य 
बनाता है। 
वात्सल्य सहषर्मियों, सत्य ज्ञानियों, सत्यविश्वासवार्लेका आदर 
पत्कार करना उनसे प्रेम करना यह गुण आत्मार्म विश्वबंधुत्वका 
उदारभाव उत्पन्न करता है। विश्वप्रेमका यह संक्षेप रूप है, गुण ग्राहक- 
ताका पाठ है, गुणकी जिज्ञासा उत्पन्न करनेका मार्ग है। इस गुणसते 
आत्माकी विशाहृता और गुण ग्राहकता प्रगट होती है जिनसे कि 
वह स्वय एक दिन गुणोंका समृह वन जाता है। नीतिकारका यह 
कथन कि यदि तुम किसीसे अपना सनन्‍्मरान कराना चाहते हो तो 
तुम्हारा कर्तेन्य है कि तुम उसका सन्‍्मान करो। इसी प्रकार यदि कोई 
* आत्मा चाहती है कि वह सम्पूर्ण गुणोंका स्वामी हो और सम्पृण गुण 
वाले उसे अपना आदर मानें तो उसका सबसे पहिला कतेव्य हे 
के वह उन गुणवारल्नही में-सत्यगुणके निज्ञासुआमें, सत्यमा्गे 
परथ्रिकामें, सत्यज्ञानके मार्ग पर विश्वास करनेवाल्नेमें आदर और प्रेम 
भाव रखे । 


/ १२ ) 


अन्ञानांधकारका हटाकर सत्य ज्ञान-दशेनका महात्म्य प्रगट 
करना | इस का लक्षण भगवान्‌ समन्तमद्र 
प्रभाग करते है 

«५ अज्ञानतिमिरव्याप्ति मपाकृत्य यथायथ । 

निन शासन माहात्म्य प्रकाशःस्यात्‌ प्रभावना। ” अर्थात अज्ञान अध- 
कारके विस्तारकी निस॒ तरह भी बने दूर करके जिनशासनके महा- 
त्म्यका-सत्यमार्गके महात्म्यका प्रकाश करना प्रभावना कहलाती है। 
इस गुणसे आत्मा भविष्यमें समवशरणसी महासभाका स्वामी बनता है 
जिस में कि वह सत्यमागेका प्रकाश और अज्ञानका नाश करता 
है। उस महाशक्तिका प्रभावना एक सुक्ष्म रूप है। यहगुण दि- 
खलाता है कि अज्ञान अधकारसे व्याप्त जगत्‌को देखकर इसके ह- 
दयमें चोट छगी है और यह एक दिन सब विशद्ध ज्ञानके प्रचारकी 
उत्कट इच्छा रखता है, और उसीका पृवेरूप हैं जो वह प्रभावनाके 
रूपमें कर रहा है | सत्य ज्ञान दृशेनवाल् आत्मा अज्ञानके दूर करने 
में विज्नोसि नहीं डरता उनके लिए नहीं ठरहता, किंतु अपने सत्य 
ज्ञान-दशनसे आगे और आगे बढता जाता है। इस गुणका रक्षण 
बाधनेम मगवान्‌ समन्तभद्रने नो * यथायथ” शब्द दिया है वह इस 
गुणकी धारक आत्माकी ओर भी विशालता प्रगट करता है । अर्थात्‌ 
यह शब्द ही दिखलाता है और नैसाकि हमने ऊपर कहा है कि 
ऐसी आत्मा सत्यज्ञानका प्रकाश जैसे भी बने करनेमे नहीं हिच- 
कता | इस गुणके न होनेसे प्रतीति होमाती है कि आत्मा डरपोक है 
निर्मीक नहीं है, उसे सत्य पर अमी पृणे विश्वास नहीं हुआ; क्योंकि 
अज्ञानको सन्मुख फैला हुआ देखते रहने पर मी, सत्यका खून होते हुए 


( श्दे ) 


भी वह आगे नहीं बढ़ता और उस अंधकारको दूर नहीं करता । 
ऐसी आत्मायें मविष्य में विकतित नहीं होती। 
इस प्रकार ये आठ गुण हैं निन्‍्हें सत्य ज्ञान और सत्य दशैन 
रूप सम्यक्त्वके अंग माने गये है | अथांत्‌ मनुष्य शरीरके जिस 
प्रकार हाथ पाँव, कान नाक आदि आगोषाग होते हैं ओर शरीरको 
गमनागमनादि क्रियाओं सहायता देते हैं उसी प्रकार सत्यज्ञान 
और सर्त्यविश्वास के ये आठ अंग हैं जो उसके विकाशर्मेँ सहायक 
है। ये किस तरहसे सहायक है ओर इनकी सहायतासे >िस प्र- 
कार आत्माके सत्य ज्ञान-दशेनका विकाश होता है यह हम इनके 
प्रथ्क प्रथक्‌ संलेप वर्णन में दिखछा चुके हैं । इनके विरुद्ध वे आठ 
दोष हैं मिनका वणेन हम इनसे पूर्व कर चुके है उनसे हमारी 
आत्माका विकाश किस प्रकार रुकता है इसे भी हम दिखला 
चुके है। 
ऊपर कह आये है कि सत्य ज्ञान दशनमें दोष उत्पत्र करने 
वाली पत्चीस बातें है उनमें से आठ दोष ऊपर कह चुके है शेष 
सत्रह इस भाति हैः--- 
आत्मा का कुल कोई है ही नहीं वह अनादि अनंत है। 
कर्मोके कारण जो वह संसारमें जन्म मरण 
कुल-मद कर रहा है उसकी अपेक्षा उसके माता पिता 
माई बंघु होते है । पर अप्ततमे उसका 
उत्पादक और विनाशक कोई नहीं हे । ऐसा सत्यज्ञान-दशेनवा 
आत्मा कभी कुलका मद नहीं कर सकता | क्योंकि वह जानता है 
कि मैं अमयादित शक्ति वाल्य हू। मेरा स्वरूप अजर, अमर, नित्य 


कु 


( २४ ) 


है। मुझे कोई बघन रोक नहीं सकता। मेरा असल स्वरूप बध रहित है। 
ऐसा जानकर वह पिता, भाई आदिके कुछका मद करके अपने 
को मर्यादित और बंधनयुक्त नहीं बना सकता | क्योंकि ये सब 
कूटुम्नादि बेड़िया है । इन बेडियोंका अमिमान करना वह अपना 
अपमान समझता है । जैसे कि एक कोट्याधीश मनुष्य अपनेको 
लखपतियोम॑ नहीं गिनवा सकता अथवा गिने जाने पर अपना 
अपमान समझता है इसी तरह अमयोदित शक्तिवात्य आत्मा कुल 
की मर्यादित सीमाको पाकर अमिमान नहीं कर सकता। और ऐसा 
अभिमान करना उसे अपना अपमानसा मालूम हेता है, परतु 
जिसने आत्माके सत्य स्वरूपका, ससारको, ससारके निमित्तों को नहीं 
जाना है वह कुछका अभिमान करने छगता हैं और यह अभिमान 
ही उसकी प्रगतिमें वाधक हो जाता है | क्योंकि उसकी दृष्टिके 
आगे प्राप्त कुछडादिक ही आत्माकी अतिमावसथा है, जभी वह 


उसका अभिमान करता है। क्योंकि न भूतो न भविष्यतिकी स्थिति 
प्राप्त होने पर ही अभिमान हुआ करता है। 

कुलके समान आत्माकी जाति भी कोई नहीं है।न वह 

ब्राह्मण है न वैश्य, न क्षत्री है न शृद्र 

जाति-मद न उसकी कोई जननी है और न जननी 

के रिस्तेदारही कोई उसके हैं। यह स्थिति 

है निश्चयावस्थाकी, पर व्यवहारमें सब कुछ है नाति मी है, व" भी है, 

माता भी है, जनक, माई आदि सब है | परतु सत्यज्ञानद्शन बाल्य 

आत्मा अपनी निश्चयात्मक स्थितिको ही देखता है । उप्तकी दृष्टि 

इसी लक्ष्यपर जाकर टकराती है।अतएव वह जाति पक्षादिका अभिमान 
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करना अपने सत्यत्वरूपकों अपनी संपत्तिको टुकरानेके समान 
समझता है | वह इन बधनोंमें रहता हुआ भी अपने आपको नि 
धन समझता है। जिस प्रकार कोई सज्जन परुष स्वोपार्नित कमके 
उदयसे नेल्में जाकर वेडिये पहनता है पर वह उन बेडियोंका 
अभिमान नहीं करता, बेडियोंका अमिमान उसके लिये अपमान 
समान है । इसी तरह अपने सत्यस्वरूपका जाननेवाल जातीयता 
आदि बेडियोंका अभिमान नहीं करता | ऐसा अमिमान उसकी 
इष्टिम अपमान है और सत्यज्ञानका ग्योतक नहीं है । क्योंकि 
सत्यज्ञानी अपनी आत्माकी आत्मत्वके सिवाय कोई दूसरी जाति 
नहीं समझता । 
पाहिलका कोई बल्वान्‌ मनुष्य रोगशस्यापरसे उठने बैठनेकी 
ही शक्ति प्राप्त हो जानेपर क्या कमी उस 
बल-मद थोडेसे बछका अभिमान कर सकता है 
कमी नहीं । क्योंकि उसे तो अपने उस 
बलका ध्यान है जो उसकी निरोगावास्थामें होता है । इसी माति 
जिस आत्माने अपने अनतज्ञानात्मक गुणको अच्छी तरह जान 
लिया है तो वह कया कर्मेपार्मित कुछ बल्से अपनेको बल्वान्‌ समझ 
सकता है ? कमी नहीं । और यदि समझता है तो समझना चाहिये 
कि उसकी आत्माने सत्यस्वरूपकों नहीं जाना । 
क्या आत्मा की ऋद्धियोंका कुछ पता है कुछ संख्या है * 
अथवा उनका अंत है ? नहीं | फिर अनंत 
ऋद्धिमद ऋ्धियोंका धारक आत्मा दो, चार, छह 
आठ ऋडद्धियों पाकर केस संतोषित हो 


( २६ ) 


सकता है जो उनपर अभिमान करे। अपनी ऋद्धियोकों पूरी 
पाकर भी जो आत्मायें अभिमान करती हैं वे अपने विकाशके 
मांगेको बंद करती है, क्योंकि उन्हें वे किंचित्‌ मात्र ऋद्धियोँ ही 
संतोषप्रद॒प्रतिभाषित होती हैं और उन पर वे अभिमान करने 
लगती हैं | ऐसी आत्माओंके सर्बंधमें सिवाय इसके क्‍या कहा जा 
सकता है कि उन्होने अपने भडारको अभी देखा तक नहीं है 
और इसीसे उनका ज्ञान-दर्शन अपू्ण है। 
तप किया नाता है आत्माके गुणोंका विकाश करनेके लिये 
अथवा कर्मेके नाशके लिये । यदि उसी 
तप-मद तपका मद किया जाय-अमिमान किया जाय 
तो कही तप ताप हो जाता ह अथीत उससे 
कर्मोंका बध होता है। और जो तपविकाशके ढिये किया गया था 
वही अभिमान करनेसे नीचे गिराने लगता है। छल, कपट, माया 
आदि पाशविक गुण तप मदसे आ दवाते है जिनसे आत्मा नीचे ही 
नीचे गिरती जाती है | अतएव तप मंद एक दोप है जो 
आत्माके दशन गुणमें विशुद्धता नहीं होने देता । तप मद होनेसे 
आत्माको सत्य स्वरूप का भान नहीं होता, और इसीलिये वह 
थोडेही तपसे अपने आपको महात्मा गिनानेका प्रयत्न करने छूगता 
है। ये प्रयत्न ही बतछाते है कि वह (आत्मा) सत्यस्वरूपसे बंचित है | 
जिस आत्माका रूप निर्मछ है ज्योतिम॑य है, स्फटिकके समान 
है शुद्ध है क्या वह शरीरके घरृणित, अछु- 
शरीर-मद॒ हावने, चम मास त्वचादि युक्तरूप पर 
मद कर सकता है? कहा जाता है कि 
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एक वार एक सुंदर खीपर कोई साधु मोहित होगया और उससे 
उस खींसे प्रणयकी याचना की। पतित्रता खीने साधुसे अपना प्ला 
छूडानेके लिये कहा कि महाराज आप अमुक दिन पचारें तम्म 
आपको निश्चित्‌ उत्तर दूंगी । रूपांध साधु चला गया। इधर खीने 
अपने कानके पासकी फस्त खलवा कर उससमेंसे रक्त निकलवा लिया । 
और उस ख़नको एक पात्रमें रख छोड़ा | खून निकल आनेसे सर 
अशक्त हो गई रूप कुरूप होगया । सुंदर आँखे बैठ मई । 
निश्चि समय पर कामी साधु आया । ख्रनि उसकी 
अम्यर्थना की । साधु वार वार उस खके मुँहकी ओर देखकर यह 
विचार करता था कि वेह सुँदर ख्री आन क्यों नहीं दिखाई देती 
निसने कि मुझे बुछाया था । आखिर उसने पूछा कि 
माता निप्त खीने हमारी पहिले अम्यर्थना की थी वह कहाँ है * 
उसने कहा कि महाराज में ही हूँ। साधुने कहा के नहीं वह ते। 
परमा सुंदरी थी, तुम तो सुदरी नहीं हो। वह रूपवान्‌ सत्री तुम 
नहीं हे सकतीं । ख्रीने कहा कि नहीं महाराज वह मै ही हूँ और 
यह कह कर उस ख़्नके पात्रकों लाकर आगे रख दिया और 
कहा कि यह लीजिये मेरा रूप । निस्र रूप पर आप आशाक्त 
थे वह रूप यह रखा है आप छेनाइये | साधुनी छिः छि: थः थ॒ 
करने छंगे और मन विचारा कि हाय निस रूप पर में मरता था 
वह और कुछ नहीं घृणित पदार्थोक ऊपरका एक आच्छादन है। 
सार यह है कि शारीरिक रूप रुप नहीं, किंतु घ्ृणित पदा्थोका 
समुदाय है, और आत्माका रूप श॒द्ध रूप है निम्त में जगतके 
सम्पूण पदार्थ प्रतिभाप्तित होते है ओर निस्की ज्योत्रिके आगे 
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कोड भी प्रकाश नहों ठहर सकता। ऐसे रूपका अभिमान न कर 
जो शरीरादिका अमिमान करते है वे आत्मस्वरूपसे च्युत है और 
उनका सत्यज्ञान-सत्यविश्वास शद्ध नहीं है। हर 
ज्ञानका अभिमान करना | बिना सर्वेज्ञषक सबका ह्वान अधूरा 
है। उस अधूरे ही ज्ञान पर नो अभिमान 
ज्ञान-मद करता है। समझना चाहिये कि उसका वह 
अधूरा ज्ञान भी निर्दोष नहीं है । क्योंकि 
उसने अपने ही ज्ञानको सब कुछ और निर्दोष समझ रखा है जब 
कि उससे कई दर्जे आगे जाकर ज्ञानकी पम्पृर्णता होती है। 
उसकी यह आन्ति है जो बतछाती है कि इस आत्माका ज्ञान 
निदोंष नहीं है। अतएव ज्ञानका अभिमान एक दोष है नो सत्य 
ज्ञान-द्शनसे नीचे गिराता है। 
अधिकारोंका मद करना | जो मनुष्य जो आत्मा अधिकारोंका 
पाकर मठ करती है वह अपने आपको 
प्रुता मद॒ गिरानेका प्रयत्न करती हे, क्योंकि अधि- 
कारादिकी प्राप्ति कर्मजनित है, क्षणिक है। 
क्षणिक अधिकारोंको पाकर जो मद करते है वे आत्माके सत्यस्वरूपसे 
पराडमुख होते है और न वे अपने स्वरूपको प्राप्त कर हीं 
सकते है, क्योंकि उनकी आत्मामें वह गभीरता पेदा नहीं होने 
पाती नो उप्त अवस्थाका सूक्ष्म स्वरूप है, जिसमें आत्मा जगतका 
स्वामी बननेवाला है। जिसे तनिक अधिकारोपर मद हो जाता है 
क्या वह आत्मा उस अधिकारको पासकता है जिसके कि आंगे 
देव, इन्द्र, चक्रवर्ती आदि नमन करते है, क्योंकि मब थोड़े ही 
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अपधिकारोपर वह मद करने लगा है तो ऐसा महान्‌ अधिकार पाकर 
वह आत्मा कैसे अपने आपको सम्हाल सकता है ! जिस प्रकार 
छोटेसे पात्रमें अथवा घडेमे एक बड़े वतेनका जछ नहीं समा सकता, 
और यदि उसमें भरनेका प्रयत्न किया जाय तो वह बाहिर निकलने 
ढगता है | इसी मानि नो आत्मा अधिकारोंपर मद करता है समझना 
चाहिए कि वह छोटा पात्र है उसमें नबाके छोटे छोटे अधिकारोंके 
समाने ही की जगह नहीं है तो जगत्पृज्यतासा अधिकार उसमें 
कैसे समा सकेगा । अतएव प्रमुतामद एक दोष है जो आत्माके 
विकाशम उसकी अनत शाक्तित्तमें बाधा उत्पन्न करता है और 
बताता है कि ऐसी आत्मा पदार्थेके सत्य ज्ञानसे-अनुभवात्मक 
ज्ञानसे बहुत दूर है । उत्तने अभोतक नहीं जाना है कि आत्माका, 
कर्मोका, संसारका, कर्मोके फलका क्‍या मर्म है। और इसी ज्ञान 

दश्शनके अभावसे वह तुच्छ तुच्छ बातोंपर मद करता है। 
ऐसी आत्माको परमात्मा मानकर सेवा करना नो झूठका उपदे- 
शक हो, मिथ्या ज्ञान और मिथ्या विश्वाप् 
कुदेव-सेवा. अथवा मिथ्यादशेन, मिथ्याज्ञानका प्रचा- 
रक हो ऐसोॉंकी सेवा सत्य ज्ञान-दशेन 

नही होने देता। 

मिथ्या विचारोंका समुदाय अथवा वस्तुस्वरूपको यथाथे न बत- 
छानवाले धर्मको मानना । ऐसे विचारोंके 
कुषमे वातावरणमें रहनेसे-ऐसे धमेके माननेसे सत्य 
दशेन और सत्यज्ञान नहीं होने पाता । 
कुगुरु ऐसे मनुष्योंको अपने गुरू मानना नो पाखंडी हों, छोमी हो, द्वेषी 
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हों, सत्य ज्ञानसे सत्य दर्शनसे रहित हो-यह मी दोष है नो हममें 
सत्यका प्रकाश नहीं होने देता | क्योंकि जिन्हे गुरु समझा जाता 
हो वह गुरु ही जब सत्यसे दूर है तो उसके शिष्येमि सत्यका 
प्रकाश कैसे हो सकता है * कुदेवोंके मानने वाल्ोकी प्रशंसा करना 
कुधमे मानने वाल्की प्रशंसा करना, कुगरु मानने वारल्नकी प्रशसा 
करना ये तीनों भी दोष है, जोकि आत्माको सत्यके प्रकाशसे-सम्यग- 
दर्शन सम्यग-न्ञानस दूर करते है । क्योकि जो आत्मा सत्यकी 
इच्छुक है-सत्यकी जिज्ञासु है वह जब तक मिथ्यादशन- 
ज्ञानके प्रचारकंतति ऐसे विचारोंके फेलानेवार्से उपास्तकेसि- 
मिथ्याद्शन-ज्ञानके भक्तोस दूर न रहेगी तब तक वह 
सत्यमार्ग नहीं पा सकती । अतएव सत्यज्ञान और सत्य दशैनके 
लिये हमें य्‌ तीनों भी दोष मानना पड़ेंगे । ऊपर बताये हुए 
छहों दोष अथात्‌ कुंदेव, कुगुरु, कुषम और इन तीनोंके माननवाले 
सत्यज्ञान दर्शनके म्थान न होनेसे इनके पास सत्यका प्रकाश न 
मिलने से, सत्यमाग न मिलनसे इन्हे अनायतन अथीत्‌ इन्हें सत्यके 
स्थान नहीं माना है ॥ 
किसी भयसे, किस्ती आशासे, किसी लोमसे मिथ्यादशन ज्ञान-मूँठ 
विश्वास ओर ज्ञान बांका आदर सत्कार 
देव-मूढ़ता. करना सत्यज्ञान दशेनके उत्पन्न होनेमें बाधा 
देता है | क्योंकि मिथ्यादर्शन ज्ञानवाल्ोंका 
सत्कार करना एक तरहसे उनके समीपी होना है। और ज्यों ज्यों 
हम उनके समीपी होते जावेंगे त्थों त्यों सत्यत्ते हटते नावेंगे दूसरे 
स्त्यके जिज्ञासुओं, सत्यके प्रचारकों, सत्य पिद्धान्तके बतानेवाड़े 
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शासत्रों, सत्यके उपदेशकोके समीपी होना होगा मिश्यात्वियोंके नहीं 
तब कहीं हम सत्यको पासकेंगे । 
परिम्ह, आरंभ आदिको रखने और करनेवाले, संसारके पदार्थ 
ज्ञानसे रहित, रागी और द्वेषियोंको, पास- 
गुरुमूदूता. डियॉको गुरु मानकर उनकी सेवा करना 
सत्कार करना गुरुमृढता है। यह मृढता भी 
आत्मामें सत्यका प्रकाश नहीं होने देती | क्योंकि गुरु एक आदर 
है, जब आदश ही अष्ट होगा, पदार्थ ज्ञानसे रहित होगा तो उसके 
कारणसे उसपर श्रद्धा रखनेवाली आत्मार्ये मी सत्यके समीप नहीं 
पहुँच सकतीं । शुद्धज्ञान-द्राद्ध विश्वासको किसी भी अंशर्मे 
नहीं पा सकतीं । 
जन साधारणमें फेली हुईं मुखेता, मूखेताके विश्वास ल्येकमृढ़ता 
कहलाते हैं । इन विश्वार्सोंके अनुयायि होनेसे 
छोक-मूढता. सत्यका प्रकाश नहीं होने पाता । क्योंकि 
दूसरोंकी देखादेखी करना, विना जाने बुध 
जनसाधारणंके विश्वा्सेके अनुयाये हो जाना सिवा भेडियाधसानके 
क्या कहला कसता है * प्रायः जगतमें कई रीतियाँ धर्मके नामसे ऐसी 
प्रचलित हैं निन्‍्होंके मुल-नड़में कुछ भी तथ्य नहीं था पर अब वे 
धमेकी मुख्य क्रियाये मार्नी जाती है। जैसे काशी करवट, सती होना, 
किसी निश्चित पवेत परस्ते गिरना, ये सब एसी ही क्रियाओंमेंसे थीं। 
आत्मघात करना महान्‌ पाप है, मनुष्यताके बाहिर है, आत्माकी 
कमजोरी है। उसमें लोकविश्वासके अनुसार धमे मानना छोक- 
मूदता कहछाती है, जोकि सत्यके मार्गसे बहुत दूर हैं और नो 
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सत्यके समीप नहीं पहुँचने देती । स्वामी रामतीर्थजीने एक स्थानपर 
कहा है कि किसी धर्मको इसलिये मत मानो कि उप्तके माननेवाल़े 
आधिक जनसाधारण है, क्योंकि अधिकांश छोग मिथ्या विचारोंपर 
विश्वास रखनेवाले होते है | गमतीथेनीके इस भावकों ही हम मनल्लेप 
में छोकपूढता कहते है । और जहों मिथ्याका विश्वास होता है बताईये 
वहाँ सत्य ज्ञान-द्शनका प्रकाश कैसे पहुँच सकेगा जब तक कि 
वे मिथ्या विश्वासकी न हटावें। 

इस प्रकार पच्चीप्त दोष है जो सत्यका प्रकाश, सत्य ज्ञानी, 
सत्य विश्वासी नहीं होने देते। प्रत्यक्ष कुछ न कुछ सत्यसे दुर 
रहते है ओर इनका सत्यते दूर रहना ही बतलाता है कि ये मत्यके 
कारण नहीं किंतु विधातक है। इसीसे इनसे पृथक्‌ रहकर मत्य 
दरशन-ज्ञान-सम्यदशन ज्ञानकी विशुद्धि करना मत्यके विश्वास 
और ज्ञानमैसे मेहको निकाह देना अपने ज्ञान-दर्शनको निश्रोन्‍्त 
बनानाही दर्शन विशुद्धि है। जोकि भविष्यमें सर्वज्ञ बनाती है। 
अथवा दर्शन विदश्ुद्धिही सर्वज्ञतत्तका सूक्ष्म रूप है। सर्वज्ञ होने 
वाली आत्माओंको पहिले हीसे-कई भव पूर्वसे मृक्ष्म रूपमें सर्वेक् 
होना पड़ता है तब कहीं आगे जाकर सरवेज्ञ पदढकी प्राप्ति होती है 
और वह सूक्ष्म रूप दशनविशुद्धि है। पत्रीस दोषोंके ऊपर कहे 
वर्णनसे हमारे पाठक देख सकेंगे कि हमारे तत्त्ववेत्ताओंने सत्य 
से हटानवाले कारणोंकों किस तरह दृढ़ निकाछा है कि उनके 
आश्रयेननक वणेनसे पता लगता हे कि निःशैक ये पच्चीर्सों 
कारण फत्यके विश्वास और ज्ञानमे बाधा उपस्वित करनेवाले है। 
जनधर्म पर प्राय. दोष हुगाया जाता है कि वह कुगरु, कुदेव, कृष्, 
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की जहाँ तहाँ निंदा करता दिखाई देता है वह बताता तो अपने 
आपको वीतरागी है पर है वह महा निंदक। पर विचारशीछ पाठक 
देख सकेंगे कि उसका ऐसा करना किसी व्यक्तिगत द्वेषसे नहीं है 
किंतु ससारमें सत्यके प्रकाशको फैछानेकी सुबुद्धेसि है । और नैसा 
कि हमने उपर बताया उसपरसे पाठक जान सकेंगे कि जैनधर्म सत्यका 
कितना भारी पोषक, कितना बडा भक्त और कितना उसका अनु- 
याये है । वह मिथ्या प्रचारके छोटेसे भी छोटे कारणकी संगति होने 
देना आत्मके लिये दुखदायी समझता हैं और इसी ढिये उसने 
आत्माका ऊपर कही हुईं पच्चीस बातोसे वचकर सत्यदशेन-ज्ञान 
मय बननेका आदिश दिया है। क्योंकि ज्ञानदशेन ही सुख है यही 
आत्मोंका असली स्वरूप है ओर असली स्वरूपको-स्वभावमयताको 
प्राप्त होनाही सुख है। स्वभावसे विरुद्ध विभावम जाना दुःख है । 
आत्माको विभावेसि बचा स्वमावमें रमण होनेके अम्यासके लिये 
पयुषण पर्व प्रचलित किया गया है उसमें जो षोड्शकारण ब्रत 
किया जाता है उस अतमें से पहिल कारण दीन विशुद्धे है 
जिसका कि संलेप स्वरूप हम बता चुके है उस परसे पाठक जान 
सकेंगे कि दशन विशुद्धिक्ी भावना किस प्रकार आत्मस्वमावमें 
रमण होनेका ज्ञानदशनम लीन होनेका कारण है। और इसी 
डिये इसको भावना करने-अम्यास करनेंके लिये पर्यूषणके दिलनोंमें 
इसका ब्रत किया जाता है अब शेषके पंदरह कारणोंपर विचार 
करते है । 

( २ ) विनयसंपन्चता--अथोत्‌ विनय युक्त होना। साधारण- 
तया विनयी रहना तो मनुष्य मात्रका कतेव्य है। पर यहाँ पर 
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विनयसपन्नतासे माव सत्य ज्ञान और सत्यज्ञानके देनेवाले गुरुका 
आदर सत्कार करना है। अर्थात सहृदयतासे-अंतःकरणसे सत्य 
ज्ञान व उनके दाता गरुओकी इज्जत करना चाहिये। इस अतसे 
सत्यज्ञानकी वद्धि होती है। आत्मा सत्यज्ञानका विश्वास हृढ 
होता है और उसकी प्रवत्ति सत्यज्ञानकी ओर होने लगती है । 

(३ ) शील ब्रतोंका अतीचार रहित पालन-शील शब्दसे 
केवल ब्रह्मचये ब्रतका ग्रहण नहीं किया गया है किंतु जितने कार- 
णंसे आत्मिक भावोंका विकाश हो उन कारणोंका इस शील शब्दसे 
यहा पर ग्रहण है । आत्माके भावोंका विकाश ओर मानवीय चरि- 
त्र॒का गठन जिन कारणोंसि हो सकता है उनके तत्ववेत्ताओने बारह 
भेदेंमें विभक्त किया है । यहाँ पर इन मेदोंका भी वर्णन कर 
देना उपयोगी होगा । 

५५३) प्रमादसे-बेपरवाहीसे प्राणियोंकीो मन, वचन, काय 

पृवेक कष्ट न पहुँचाना । (अह्िंसाव्रत ) 

(२ ) सत्यबोलना, सत्य उपदेश देना, सत्य सलाह देना सदा 
सत्यके ही भक्त रहना, छोक निंदा, राज्य मय, इन्द्रिय विषयोकी 
इच्छा-आशासे कभी सत्यसे न डिगना। ( सत्यत्रत ) 


(३ ) जिस वस्तु पर अपना स्वत्व न हो चाहे वह चेतन्य हो 
या जड उस कस्तुको प्राप्त न करना और प्राप्त करने की इच्छा 
तक न करना ( अचौयेत्रत ) 

(४ ) अह्मनये धारण करना । ब्ह्मचये शक्तिको बढानेवाल्व 
आत्म विकाशका कारण और मनुष्यको प्रामाविकता के उच्च्सिंहा- 
सन पर बंठा देने वाढ्य है। मनुष्य शरीरकी रक्षा वृद्धि एव शक्ति 
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का कारण वीये है। इस वौयको नाश होनेसे मानवीय गुणोंका हास 
होता है, क्‍्यो।कि आत्मा यद्यपि ज्ञानवान है परंतु सासारिक अवस्था 
में अपने ज्ञानका उपयोग करनेके लिये उसे शरीरकी आवश्यकता 
रहती है और शरीर टिकनेका उससे ज्ञानका उपयोग ढेनेका 
कारण वीये है, अतएव ब्रह्मचारी रहकर वीयेका उपयोग करना 
चाहिये । यदि हमारी स्थिति ब्रक्मचयके प्रतिकूृ हो तो हमें 
अपना एक सहचारी बनाना चाहिये जिससे कि हमोर अन्य कायामें 
सहायता प्राप्त होनेके साथ साथ हमारे वीयेका भी दुरुपयोग न हें । 
इस सहचारीकों अपना अर्धाज्च-अमिन्न हृदय समझना चाहिये। 
इसके ढिये सदा अपने सुखोंका भोग देना चाहिये । अथोत्‌ इसे 
अपने शररका एक दूसरा माग समझना चाहिये । ( ब्रह्मचयत्रत ) 

( ९५ ) इच्छाओको दबाकर किसी मयांदामं करना और फिर 
उसी सीमाके अदर इच्छाओंकों इस तरह फिराना कि वे मर्यादासे 
जाहिर न जाने पावें किन्तु और भी सकुचित होती नॉय और एक 
दिन इच्छा रहितावस्था प्राप्त हो। क्योंकि इच्छारहित अवस्थाही 
सुखका कारण है । इप्तलिये हमें अपनी भोगविद्यसकी वस्तुओंकी 
सीमा बाधना होगी । अर्थात्‌ हम अपने पास्त अमुक परिमाणसे 
ज्यादह द्रव्य, मकानात, जागीरदारी आदि न रखना। इस गुणसे 
आत्मामें विकार भावोंकी वृद्धि होना रुक जाता है और वह 
विद्यप्ष प्रिय नहीं बनता । ( परिग्रहत्याग ब्रत ) 

(६ ) दिखत---आजन्म तक भ्रमण करनेकी मयोदा 
करना । अर्थात्‌ चारो दिशाओंमें सीमा निधोरित कर छना कि इस 
सीमाका आजन्म उल्लघन न करेंगे | इस व्रतसे इन्द्रिय और मनकी 
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इच्छायं कम होती है क्योंके सीमाके बाहिर वे अपनी इच्छाओंको 
नहीं दोडा सकता | इस लिये यह दिगूव्रत मन तथा इन्द्रियोंकों वश 
करनेमें सहायता देता है । 

( ७ ) देशब्रत--दिखतसे आगे चढ़कर उसमें भी अपनी 
इच्छाओंको और भी कमती कर नियत समय तकके लिये चारों 
दिशाओंमें अमण करनेकी प्रतिज्ञा करना देशत्रत है। अर्थात्‌ 
दिग्तमें जो सीमा आजन्म तक की बाधी थी उस सीमार्मे अब 
प्रतिदिन कम करना कि आन हम अमुक आम तक जवेंगे । अमुक 
गली, मोहछा अथवा मकान तक जावेंगे इस प्रकार प्रतिज्ञा करना 
देशवत है। यह ब्रत दिखतसे एक श्रेणी ऊपर है और इसके 
द्वारा दिखतसे अधिक मन व इन्द्रियोकी इच्छाओंका निरोध होता है 
और वे वश होती जाती है। 

( ८ ) अनथे दढबत--जिन कार्मोस्ते कुछ प्रयोजन नहीं ऐसे 
निरर्थक कार्योंमे प्रायः मनुष्य अपनी शक्तियोंका ज्हास करते है ! 
निदा, प्रशसा दुध्योन, चिता, हिंसा करनेके साधन अख शाख्राढिक 
दूसरोंको देना खोट़ी कथाओंका करना यह सब अप्रयोननीय है। 
अतएव इनको न करना अनेथे दडब्रत कहलाता है। इस ब्रतमे 
दो बाते है | एक तो यह कि समय इतना उपयोगी और मुल्य- 
वान हैं कि उसे विना प्रयोननके कार्योमें व्यय नहीं करना चाहिये। 
दसेरे इस अतसे मन, बचन काय वश मे होते है। वे खोटे-अप्र- 
योजनीय कार्योमें नहीं जाने पाते-विमावों में आत्मा रमित नहीं 
होने पाती और उससे कवच भी प्रायः कम होता है अथवा 
होता भी नहीं है । 
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(९ ) सामायेक--मन वचन काय पूर्वक कुछ समय तक 
प्रतिदिन एक, दो या तीन वार हिंसा झूठ, चोरी, कुशील, अपरिग्रह 
इन पाच पापोंकोीं त्यागककर सब जीवोंसि समतामाव घारण करना 
सामायिक है । इस व्रतसे आत्मामें शुम ध्यान करनेका अम्यास 
बढ़ता है ओर दुष्योनकों वह छोडता जाता है तथा विश्वव्यापी प्रेमका 
विकाश होना प्रारम होता है। 

( १० ) प्रोषधोपवासः--महिनेमे चार वार सोलह प्रहरका 
उपवास करना और उम्र उपवासमे आत्मध्यान, स्वाध्याय, तत्त्व चर्चा 
सममाव करना प्रोषधोषवास है | ध्यान रहे कि विना आत्मध्यान, 
तत्त्व चचो, स्वाध्याय आदिके किया हुआ प्रोषध उपवास निरथक है 
वह केवल छूघन है। उपवासकी साथकता तभी है जब उसमें उक्त 
काये किये जॉय । इन बातोेंसे स्वास्थ्य ठीक होनेके साथ साथ 
आत्माके ज्ञान विकाश और समता भाव-मैत्री भावकी वृद्धि 
होती है । 

( ११) भोगोपभोग परिणाम-भोगेषभोगकी सामिग्रीका 
परिमाण करना। यह ब्रत बिलासी-शोकीन, उड़ाऊ बनने से बचाता है। 
इस बतसे मनकी और इन्द्रियोंकी इच्छायं रुकती है और उनके 
रुकनेसे आत्मा मोगविल्ासादि से वचकर व्यवहारंम अपनी घन, 
शरीर आदि सपत्तिको भी वचा लेता है और परमाथथमें वह अपनी 
शुद्धताका विकाश करता है-निवेद्ठता हयाता है | क्योंकि भोगोपभोग 
की सामिग्री ही आत्माको निबे बनाती है और करम्मोंके बंधका क्रम 
जारी रखती है। इस बतसे उस सामिग्रीकी सीमा बंध जाती हे निससे 
कि आत्मा फिर अन्यान्य मोगविद्ासों में नहीं जाने पाता। 


( डरे८ ) 


( १२ ) अतिथि संविभाग--विना किसी प्रकारके फलकी 
इच्छाके सुयोग्य साधु आदिको दान देना अतिथि संविभाग है। 
दानके सबंधमं आगे लिखेगे | 

इस प्रकार बारह प्रकारके चारित्रेंके निर्दोष पान करनेसे आ- 
त्मामें शुद्धताका विकाश होता है। विकार भावोंका नाश होता है 
उसका अम्यास स्वभावमय होता जाता है। क्योंकि उसके द्वारा 
अब दूसरोंको दुःख देनेकी क्रियायें, छछ कपट माया लोभादि 
कषाय, दूसरेका धवत्व छीननेकी राक्षसी महत्वाकाक्षा, बह्मचयके 
प्रातक मोगादि दुष्कृत्य नहीं होते किंतु आत्मार्मे मोगविदासकी 
इच्छा, आवश्यकताकी आवश्यकतार्ये कम होती जाती हैं और 
आत्माका विकाश होता जाता जाता है| इसलिये शीछ ब्रतोंकी 
दूसरे शब्दोमें कहें तो चारित्र त्रका पालन करना चाहिये ताकि 
आत्माका कष्ट सहन, समानसवा आदि कार्योर्मे उत्साह बढ़ता जावे । 

( ४ ) अभीक्ष्ण ज्ञानोपयोग । सत्य ज्ञानका ध्यान रखना 
ओर उसीम अपने चित्तको छगाना अभीक्ष्ण ज्ञानोपमोग कहलाता 
है । इससे आत्माके ज्ञानगुण का विकाश होती है। सदा उठते बैठते 
चलते फिरते ज्ञानकी ही बातें तत्वोंकी चचा आदि द्वारा ज्ञानका 
निरतर सहवास करना अभीक्ष्ण ज्ञानोपयोग है । 

( ५ ) संबेग--आत्माको दु.खोंके कारणोंसे बचाये रखनेका 
सदा ध्यान रखना, उन कारणोंमे प्रवत्ति नहीं करना, उनसे बचाये 
रहना सवेग है। इससे आत्मा खोटे कारणोंसे अपने आपको ब- 
चाये रखता है और अपनी प्रवृत्तिको गद्धरूपमें ऋमशः चढाता है । 
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(६ ) दान-दानको तत्त्ववेत्ताओंने त्याग भब्दसे उल्लिखत 
किया है | अपनी शाक्तिका अपनी सामथ्यंका दूधरोंके लिये त्याग 
करना दान कहलाता है। त्याग करनेवाल्ा महात्मा क्षुपासे पीडित 
ते है परंतु उसके पास मेजन है और मानो वह भोजन करनेके 
लिये तयार है इतनेमें यदि कोई क्षघातुर प्राणी उसके पास आ 
जायगा तो वह अपनी पर्वाह न कर सामनेका भोजन उस क्षधातुरको 
देगा । इसी तरह त्यागी मनुष्य अपनी प्रत्येक शक्तिको दूसरोंके 
उपयोगके लिये समझे गा । उसकी शक्तिसे संपत्तिकी तिजोरी दूसरों 
के लिये सदा ख़ली रहेगी । दूसरोंको भेखे देखकर वह 
भोजन नहीं करेगा । दूसरोंको रोगी छोड़कर वह आरामसे 
नहीं सेयगा । दूसरोंको अज्ञानी देखते हुए मी वह अपना द्रव्य मेग- 
विलासेंमं व्यय न करेगा । अपने सामने वह किसी मी प्राणीको कष्ट 
होता हुआ नहीं देख सकेगा । साराश दानी परुषोंकी शक्तियों सदा 
दूसरोंके लिये ही रहती है। वह जो कुछ करते है भावसे करते हैं 
दिखानेको या प्रतिष्ठा प्राप्तिके लिये नहीं। प्रतिष्ठा प्राप्तिके लिये दान 
करना दान नहीं कहलाता वह तो मान है, दुरिच्छा है-पाप है, 
मानवीय गुणमे विरुद्ध है। ऐसा दान करना सच्चा दान नहीं है। 
यहें। पर पोडश कारणोमे नो दान कहा गया है वह वही सच्चा 
दान है-त्याग है निसे ऊपर कह चुके है। इसी प्रकारका त्याग 
करनेका अभ्यास करना त्याग बत है। इस त्यागत्रतसे विश्वबंधुत्व 
गुणका विकाश होता है जिसकी कि अवश्यकता तीथकर पर्दर्म 
होती है और निसस कि यह पद्‌ विश्वहिंतेषी माना गया है। 
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(७ ) कायड्रेशतप-इस ब्रतका लक्षण इस प्रकार किया 
गया है कि “ अनिमृद्दितवीयस्य मागोविरोधिकायक्लेशतपः ”? 
अथीत्‌ शरीरकी शक्तिको न छिपाकर सत्य मागेमे विरोध न डालने 
वाला काय कैश तप कहलाता है। उपवास, एकाशन, रस त्याग 
आदि काय छेश तप है । आम कलके विराम 
प्रिय समयमें इन कार्योंकी प्रायः यह कह कर हसी उड़ाई 
जाती है कि इनसे कुछ भी छाम नहीं है किंतु शरीरको कष्ट होता 
है । ऐसा कहना एक अपेक्षासे ठीक है और दूसरी अपेक्षासे अयोग्य 
भी है। ठीक थे यों है कि आजकलकी काय क्वेश तप करनेकी 
जो पद्धति है वह पद्धति उपयोगी नही है, क्योंकि उसमें जिस लिये 
उपवासादि किये जाते है उसपर कुछ ध्यान न देकर केवल छघन 
को ही कल्याणका कारण समझा जाता है । ताश खेलना, चोपड़ 
खेलना, ग्पें मारना वर्तेमानमे उपवासादिमें मुख्य काये है| छह 
छह वर्षोके लड़केसे उपवास कराया जाता है । गर्भवती स्रियाँ 
( शास्त्रोम आज्ञा न होन पर भी ) पण्यकी महत्वाकाक्षासे उपवास 
करती है और यहाँ तक देखा गया है कि ऐसी अवस्था उपवास 
करनेसे गर्भपात हो जाता है अथवा गर्मिणीकी म॒त्य भी कभी कमी 
हो जाती है । शक्ति न होते हुए भी तीन तीन चार चार दिनों तक 
उपवास किया जाता है और फिर उपवासके दिन हाय हाय 
करते व्यतीत होते है । इस तरह देखा जाय ते उपवास करना 
बेशक हानिकर है। परतु कायक्रेशका जो ऊपर छक्षण बाधा गया 

कि शक्तिको न छुपाकर सत्यमागंसे विरोधरहित अर्थात तत्त्व 
चिंतवन, आत्म ध्यान, शुभमार्वेसि कायक्लेश करना अयोग्य नहीं 
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किंतु उचित है । इससे शरीरका स्वास्थ्य ठीक होनेके साथ 

ज्ञानकी वाद्धे होती है। इन्द्रियोके वश करनेका अम्यास बढ़ता है। 

मन वश होतां है। अतएव इस प्रकारके का्यक्केशका वतेमानमें 
+ प्रचार करना चाहिये। 

८ साधुसमाधि--नज्ञान, शील, त्रत आदिके धारक साधुओंके 
तपमें कोई विज्न आनेपर उसे दूर करना साधुसमाधि कहलाता है। 
इस गुणसे सत्यज्ञान, ओर गुद्धचारित्रकी रक्षा और वृद्धि होती है 
व परोपकारताके गुणका विकाश होता है। 

९, वैयाहत्य--गुणवानोके दुःख दूर करना गुणवार्नोंकी सेवा 
करना वैयावृत्य कहलाता है। इसके करनेसे ससारमे ज्ञानका विकाश- 
क्रम जारी रहता है और आत्मार्म ज्ञानकी मक्ति बढनेसे ज्ञानका 
भी विकाश होता है। क्योंकि किसी गुणका विकाश जमी होता है 
जब कि उसकी चारोंओरसे विश्वास हो | 

( १० ) अहेद्धक्ति--कर्मोके नाश करनेवाली, सर्वज्ञ वीत- 
राग और सत्यज्ञानकी प्रकाशक आत्माओंकी मक्ति करना। 

( ११ ) आचायभक्ति--साधुभेपर शासन करनेवाले, दशेन, 
ज्ञान, चरित्र, तप, वीय॑ इन पाच प्रकारके आचरणोंको करनेवाले 
आचार्योौंकी भक्ति करना। 

( १२ ) उपाध्यायभक्ति---साथु होकर निरतर पठनपाठन 
करनेवाले उपाध्यायोंकी मक्ति करना | 

( १३ ) श्रुतभक्ति--सर्वेज्ञद्वारा कहे हुए ज्ञानकी मक्ति करना। 

इन चारों प्रकारकी मक्तिसे भी ज्ञानका विकाश होता है, क्योंकि 
निनकी भक्ति कही गई है वे स्वय ज्ञानवान्‌ और महात्मा होते हैं। 
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और महात्माओंकी भक्ति करना अपने आपको महात्मा बनाना है। 
क्योंकि मक्ति उसकी की जाती है जो आदर्श होता है और आदर 
की भक्ति करनेसे आत्मा स्वयः आदशे बननेकी महत्त्वाकाक्षा करता 
है। साथमें आदशका अनुयायि होता है और अंत्में जाकर स्वयं 
महात्मा-आदशे बन जाता है। ऊपर निन चार भक्तियोंका वर्णन 
किया गया है उनके पात्र स्वय आदशे हैं। कर्मोंका नाश करनेवाले 
ज्ञान-दशन आदिका आचण करनेवाले, पठन पाठन करनेवाले और स्वयं 
ज्ञान देवताके समान क्या और कोई आदर्श अथवा महात्मा हो 
सकता है? अतएव इनकी भक्ति करनेका अम्यास डालना 
निसस कि आत्मा स्वयं सवैज्ञ वीतराग आदि बने और एक दिन अन्य 
संसारियोंकी मक्तिका पात्र हो। 

( १४ ) छह आवश्यकोंका करना-आवश्यक अथौत्‌ जरूरी 
दूसरे शब्दोंमें कतव्य कह सकते हैं अथोत्‌ निम्न लखित छह बातें 
करने योग्य है-अवश्य करने येग्य है'--- 

( १ ) सामायिक अर्थात्‌ किसी मत्रकी जाप्य देना। प्रायः नमस्कार 
मंत्रकी जाप्य देना चाहिए, क्योंकि इसमें कर्मोका नाश करनेवाले 
सिद्ध, घातिया कर्मोंके नाशके अहैत, कर्मोके क्षय करनेके मार्ममें 
जानेवाले आचाये, उपाध्याय साधुका स्मरण किया गया है। इन 
महात्माओंके स्मरणसे सिद्ध और अरहत बननेकी महत्त्वाकाक्षा 
उत्पन्न होती है और आत्मा समझने लगती है कि निनका मै स्मणे 
करती हूँ उनके गुण सब मुझमें हे और में भी एक दिन अहैँत 
और सिद्ध हो सकता हूँ। तथा इनके स्मरणसे बडी मारी शाति प्राप्त 
होती है। आत्मविश्वास उत्पन्न होता है । 
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( २ ) स्तवन--परम परदको-पणे विकाशको प्राप्त हुईं 
आत्माओंका ध्यान करना । 

(३ ) वंदना--ध्यानके बाद ऐसी आत्माओंको नमन करना। 

(४ ) प्रत्याख्यान--सवे जीवेंसे मैत्री भाव-विश्वबंधुत्तकी 
भावना करना | 

( ९) प्रतिक्रमण-अपने कृत पापोका वर्णन कर पश्चात्ताप करना- 
पश्चात्तापकी अभ्ि्म दुष्कृत्येंकी जछाकर आत्माका विकाश करना । 

( ६ ) कायोत्सगै---शरीरकी क्रियाओकी कुछ समयके लिये 
मयादित करना, जिससे कि मन, बचन और काय वश हों 
विमावकी ओर न जासकें | 

इस प्रकार इन छहों आवश्यकोंका करना आवश्यकपारिहाणि कहा 
जाता है | प्राय: ठेवा जाता है कि सामायिक करते समय हमारे 
कई माई प्रत्याख्यान, बदना, स्तवन, प्रतिक्रमण आदिके जो पाठ 
पूवे विद्वानोंके बने हुए है उन्हें ही बोललेनेसे उन कार्योंकी पूर्ति 
हुई समझ छेते है, पर यह भ्रम है। अप्तलमें किमी खास पाठके 
बोल लेनेसे ही प्रतिक्मण और प्रत्याख्यान आदि नहीं होते । 
किंतु भावपूवंक अपनी स्थितिकों देखते हुए जो अपने शब्दोंसे 
प्रतिक्रमण आदि किये जाते है वे सच्चे आवश्यक है ॥ केवल कोई 
पाठ पढ़ लेनेहीसे विश्वबंधुत्तकी भावना और पापोंका प्रायश्रित्त हो 
गया ऐसा समझना बड़ी भारी भूल है, और कुछ कायेकारी नहीं 
है। अतएव इन क्रियाओंको अपने शब्दोंसे अपने मनसे एवं 
अपने शरीरते करना चाहिए ताकि आत्मार्मे सममाव उत्पन्न हो। 
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( १९ ) प्रभावना ओर ( १६ ) वात्सल्य--इन दोके संबधमें 
दशैनविशुद्धिके व्नमें हम कह चके हैं । 

इस प्रकार ये सोलह मावनाय है जो आत्माका एक दिन ऐसा 
विकाश करती है कि वह आत्मा जगतका उद्धारक महा प्रभु होता 
है। और इसी ढिये ऐस्ती आत्माओंका पद तीर्थकर-धमका प्रचारक 
इस महापदके नामसे उललिखित किया गया हे। इन सोछ्हों कार- 
णोंकी विशाल्ता ओर व्यापकता हमारे पाठकोने समझी होगी । यदि 
पाठकेने आन्तरिक दृष्टिसि देखा तो इसमे कोई सन्देह नहीं है कि 
उनकी आत्मामें स्वय॑ इसका विश्वास उत्पन्न हो जायगा कि सेलहो 
कारण आत्माको विशाल बना सकते है। और ये सोल्हों ही कारण 
ऐसे है मिनसे आत्पाका बड़ा मारी विकाश होता है। 

पर्यूपण पवमें जो महान्‌ त्रत किये जाते है उनमें षोडशकारण 
ब्रतका वणन हो चुका । अब दशलाक्षणेक और रत्नत्रय ब्रत 
ओर है। ये तीनों त्रतमहाज्रत कहे नात है। शेष छोटे मोटे ब्रत 
ते। बहुतले है । उन सबका भावपूवेक वणन यहॉपर विस्तारभयसे 
हम नहीं कर सकते । फिर किप्ती समयपर देखा जायगा | 
दज्नलाक्षीणक त्रत उसे कहते है जिम्तमे आत्माके दश लक्षणोका 
दश प्रकारके स्वभारवोंका मनन, अध्ययन एवं अम्याप्त किया जाय | 
आत्मा अनादिकाढसे विभावोमें रजित हो रहा है और विभमावोंको 
ही स्वभाव समझता है विभाव करना उसने अपना स्वभाव समझ् 
रखा है इसी लिये वह रात्रिदिन क्राधादि कपायोंको करता रहता 
है । दशलाक्षणिक त्रत इन कपायरूप विमावोंस्ते आत्माको बचा 
उसके स्वमावंमे उसे स्थिर करता हैं । दशल्ाक्षणिक ब्रत इस 
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भाति है;-? क्षमा २ मादेव ३ आजेव ४ शौच ५ सत्य ६ संयम 
७ तप ८ त्याग ९ आ्किचन्य १० ब्रह्मचये इसमें पहिलेके 
चार अथांत्‌ क्षमा, मादेव, आजंव और शौच क्रोधादि चार कपा- 
योंके-क्राध, मान, माया, छोमके प्रतिपक्षी है । क्षमाके ब्तसे 
आत्मा क्रोध करना छोडता है और अपनेको शातिके वातावरण 
रखनेका अभ्यास डालता है। मादेव जतसें आत्मा अपने स्वरूपको 
अपनी शक्तिको, अपनी ज्ञानादि संपत्तिको जानकर ससारकी विना- 
शॉक-अस्थिर सपत्ति पर अमिमान करना छोड नम्र बनता है। 
आनेव वतसे मन वचन, काय की वक्रता को हटाता है और सरल 
भावी बनता है, क्योंकि वक्रतामे सत्यज्ञान नहीं हो सकता। 
उसके लिये सरल हृदयकी आवश्यकता होती है। शौच बतसे 
आत्मा लछोमकषाय की अशचिताका हटा कर अपने परिणामोंकों, 
अपने स्वभावकों शुद्ध करता है । इस प्रकार द्शछाक्षणिक अतमेंसे 
पहिलेके चारों ब्रतेंसे क्राधादिकपायोंका अम्यास्त घटता और आत्म 
म्मरणका अभ्यास होता है| सत्य, त्याग और ब्रह्मचयका वर्णन ऊपर 
कर आये है। शेषके तप, संयम ओर आकिचनका स्वरूप इस माति है। 


तप--कर्मेके क्षय करनेके लिये अनशन आदि करना 

तप कहलाता है | तप बारह प्रकारका है। छह प्रकारका 

बाह्य अथोत्‌ शारीरिक है और छह प्रकारका अन्तरंग अथोत्‌ 

आत्मिक है | अन्तरग तप सहित जो बाह्य का तप किया जाता है 
८6 ४» च्जे 

वही तप फलदायी और तप कहलाने योग्य है। शेष तो लघन है। 

बाह्य तप शरीरको निरोगी ओर स्वस्थ बनाते है । उसमें 
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से विष निकालकर उसमें ताजगी उत्पन्न करते है । और आम्य॑- 
तर तप आत्माके ज्ञानादि गुणका विकाश करते हैं । 

संयम---अथीत्‌ नियमादि लेना । इन्द्रियोंके वशर्में कर सकने 
योग्य कारणोंको मिलना और उन कारणेंसि मिनसे कि आत्मा दुरा- 
चारमे प्रवृत्ति करता है आत्माको बचाना संयम कहलाता है। 

आ्किचन--शरीरादिकमें ममत्व भावके न करनेकी आर्केचन 
कहते हैँ | इस प्रकार दश आत्माके स्वभावोर्म आत्माका रंजित कर 
इनसे विपरीत विभावोंसे आत्माकों दूर रहनेका अम्याप्त दशछाक्ष- 
णिक वत है। इसी तरह रत्नत्रय व्रत मी आत्माके सच्चे स्वभावम छीन 
रहनेका अभ्यास कराता हैं। सम्यम्दर्शन, सम्यम्तान और सम्यग्चारित्र 
अर्थात्‌ सत्य और शुद्ध दशेन, विश्वास मत्य और शुद्धज्ञान व शुद्ध 
चारित्रकी भावना करना इनके समीपवर्ती होनेका अम्यास करना 
रत्नयत्र ब्रत हैं । सम्यम्दशनज्ञानचारित्रको रत्नत्रय कहा है 
अथांत्‌ ये तीनों रत्न है, रत्नके समान हैं | आत्माके असली स्व- 
भाव ये ही तीनों है । इनका बहुत कुछ वर्णन देशनविशुद्धि और 
बारह ब्रतमें हा चुका है । इन तीनों महाज॒तके सिवाय अन्य जो 
ब्रत है उनका भी केवछ उद्देश्य आत्माकों स्वभाव रहनेका 
अभ्यास डालनेका है। परतु दुःख है कि हमारी-- 


बतेमान क्रियाएँ 


इस उद्देश्यसे विपरीत हो रही हैं। अब हम करते ते अनशनादि 
तप है-षोड़शकारणादि ब्रत हैं, परंतु अपने चिरकालके अम्यासा- 
नुस्तार इन तप और अतके दिलेंगें थी कपायोंकी नहीं छोडते-क्रोब 
मान माया छोम को नहीं त्यागते, किंतु और भी अधिकतासे कपा- 
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योंकोी काम में खते हैं। मंदिरोमे प्रायः इन दिनों सब माह एकत्रित 
होते है वहोपर तत्वचचा सामानिक अवनतिके कारणोंपर विचार न 
कर जापसमें लड़ते हैं झगडते है, जूते पेजार करते है, यहाँ तक के 
एक दूसरे की पगड़ी सड़कोमें फेंक कर संतोषित होते हैं। हाय, कितने 
दुःख की बात है कि जो परयूषण पर्व हमें क्षमादि उत्तम गुणोंका 
अभ्यास करानेके लिये है निप्तमें हम दशेनविशुद्धिकी मावनासे आत्माका 
उच्चातिउच्च विकाश कर सकते हैं उसी पर्यूषण पमें हम उक्त 
बृणित ऋइृत्योके करने पर मी नहीं शर्मीते । सबसे अधिक दुःख तो 
तृब होता है कि जब शास्त्र सभामें बैठकर क्षमादि धर्मका वणेन सुनते 
समय गर्दनकी हिला हिछाकर अपनी भावुकता प्रगट करनेवाले 
पापात्मा थोडेसे अपमानसे-कटुकवचनसे छाछू ताते होकर साक्षात्‌ 
क्रोध मूर्ति बन जाते है और उन ऋत्योंको मी करते नहीं छमाते जो 
कमसे कम मंदिरेम तो नहीं करना चाहिये। पर्यूषण पवमे रात्रि 
दिन आत्मा समताभाव, क्षमामाव धारण कर बारह ब्रतोंका पालन 
करना चाहिये। पर हमारे जैनीमाई पर्यूषणके पुरे मासकी बात तो न्यारी 
है एक दिन भी झूंठ बोलना, चोरी करना, मायाचारी करना क्रोध करना 
अभिमान करना, व्यामचार करना आदि दुष्क्ृत्योंकी नहीं छोड़ते, किन्तु 
निनसे टकाधममें बाधा उपस्थित न हो और घर्मात्मा बनही जावे 
उनकी अवश्य छोड देते है । यद्यपि वर्तमानकी त्यागप्रवृत्ति 
बुरी नहीं है, पर केवछ उससे पर्युपण पका उद्देश सिद्ध नहीं 
होता । पर्युषण पर्वका उद्देश सिद्ध करनेके लिये हमारा--- 
कतेव्य 

है कि ऊपर जिन भावनाओंका दिगृदशन किया ग्रया 

है उन भावनाओंको भाकर अपनी आत्माका विकाश करें । 


( छ८ ) 
समयानुकूह दान करें | समताभावसे पर्युषण पर्व अपना 
जीवन व्यतिक्रम करें। विभावोंकी त्याग स्वभावकी ओर झुर्के तब 
कहीं पयेषण पर्व सच्चा पव होसकता हे और उसका उपयोग 
हो सकता है। हम अहैतदेवेस्त प्रार्थी है कि भगवान्‌ हमोरे माई 
सच्चे जैन-क्रोधादिकषायोंको जीतनेवाले बनें ओर इस तरह के बननेका 
अम्यास वे परयुषण पर्व में करके अपना जीवन पवित्र बनावें । 


पर्यूषण पर्वमें जैनी मात्रके कर्तव्य । 

( १) सच जैनी अथोत्‌ जीतनेवाले ( क्रोधादि विभावोंकों ) 
योद्धा बनना। 

( २ ) क्षमारूप--शात रहना। 

( ३ ) अभिमानकों छोडना। मं 

( ४ ) सत्यविश्वास, सत्यज्ञान और सत्यचारित्र रूप स्वमावका 
विकाश करना, इनके साधनोंका उपयोग करना | 

( ५ ) पठनपाठन करना। है 

( ३ ) शाखदान और विद्यादानके लिये अपनी सपत्तिकाँ 
त्याग करना ( दान देना ) 

(७ ) परोपकार करना। 

( ८ ) हिंसा, झूठ, चोरी कुशील, तृष्णाव्सि बचते रहना । 

(९ ) सामाजिक और धार्मिक उन्नतिके कार्योमें योग देना । 


( १० ) अज्ञान अधकारको हटाकर सत्यमा्गकी प्रमावना 
करना इत्यादि । 


नमः भ्रीनेमिजिनन्द्राय 
श्रीरत्नसिंहमुनिविराचित 


प्राणप्रिय-कावय। 


( भक्तामर स्तोत्रके चोथे पदांकी समस्यापूर्ति ) 
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जिसे 
देवरी ( सागर ) निवासी नाधूराम प्रेमीने 
सरल हिन्दी अर्थसे विभूषित करके 
श्रीजेनप्रन्थरत्नाकरकार्यालय द्वारा 
बम्बश्के 
तेलशु प्रेसमें मुद्रित कराकर प्रकाशित किया । 


++०-+-बन्टिएपीतिर-फकीे-आ 
श्रीवीर नि० सवत्‌ २४३८ दिसम्बर सन्‌ १९११ ई ० 


प्रथमावृ्ति ] [ सूल्य दो आना। 





एशाह्नाश्त ॥ए 
जि रिक्त परत 706॥7 
छःग्रशशताः 
जि गत पा) शि्िवावोएका' (8779898 
माजव8०, रि०आ 0 7 पाए, 807087ए 





ए77%४०0 फए 


पतिधणा8 5ए8ए७ उ7शे 
शह0६7 7९४४७ 788५ 


१६४ फक्ातफी0]0798 00089 


निवेदन । 


बिगत वे जब यह सुन्दर काव्य जैनहितैषीद्वारा प्रकाशित 
हुआ, तब काव्यप्रेमी महाशयोने इसे बहुत पसन्द किया और हमसे 
प्रेरणा की कि, इसे जुदा पुस्तकाकारमे प्रकाशित करना चाहिये। 
तदनुसार आज यह पृथक्‌ पृस्तकस्वरूपमें प्रकाशित होता है। 


इस काव्यका मूलपाठ हमकी बसवा जिला जयपुर निवासी 
श्रीयुत प० सुन्दरछालजीसे प्रातत हुआ था, इसलिये हम उनके 
चिरकतज्ञ रहेंगे। 


इसके अनुवादमे पहिली बार जो अज्जुद्धिया रह गई थीं, वे 
अबकी बार ठीक कर दी गई है। इस कार्यमे हमें जठीआ 
(आगरा) निवासी प० रामप्रसादजीसे बहुत सहायता मिली है। 
उनके हम बहुत आभारी है। 


देवरी ( सागर ) निवेदक- 
कार्तिकशुक्का, १४ 
श्रीवीरसबतर४३८ नाथूराम प्रेमी 


काव्यवर्णित कथाका पूर्वसम्बन्ध। 


यदुवशी राजा समुद्रविजयके पुत्र नेमिनाथ जो कि जैनियोंके 
बावीसव तीर्थंकर है, जिस समय राजा उग्रसनकी कन्या राजी- 
प्रतीके साथ विवाद करनेके लिये जूनागढ़ ( काठियावाढ ) आये, 
उस समय उन्होंने देखा कि, एक स्थानमें हजारों पशु बँघे हुए 
बिलबिल।ट कर रहे हैं। रथके सारथीसे पूछनेपर माद्म हुआ कि, 
वे पश्चु विवाहमें आये हुए बरातियों और पाइनोंके भोजनके लिये 
मारे जावेंगे, इसलिये सम्रह किये गये है। बस यह माद्म होते ही 
नेमिनाथकों अतिशय उद्देग हुआ । “मेरे एक जीवके सुखके लिये 
इतने निरपराधी जीव जिस विवाहमे मारे जावेंगे, उस विवाहकी 
मुझे आवश्यकता नहीं । और जहा ऐसे विवाह होते हैं, उस 
ससारसे भी मुझे प्रयोजन नहीं | यह कहकर उन्होंने विवाहका 
सारा शगार उतारके फेंक दिया, और गिरनार (रैवतक ) पब॑तपर 
जाकर दिगम्बरी दीक्षा ले ली | इस घटनासे जूनागढमे खलबली 
मच गई । सब छागोने रोकनेका प्रयत्न किया, पर वह निष्फल 
हुआ । राजीमती कन्या जो कि नेमिनाथके रूप और गुणोपर 
अतिशय मुग्ध थी यह खबर सुनते ही मूछित हो गई | निदान 
वह भी अपनी सखियोके सहित गिरनार पवेतपर गई और स्थामीके 
निकट जाकर इसलिये कि, वे दीक्षाका परितव्याग करके मेरा 
पाणिग्रहण कर लेबे, नानाप्रकारके विनय अनुनय करने लगी | 
इस छोटेसे काव्यमें राजीमतीके उन्हीं विनय अनुनयोंका वर्णन है | 
अन्तमें राजीमतीको निराश होना पडा। भगवान्‌ नेमिनाथ अपनी 
प्रतिज्ञापर आरूढ़ रहे, इतना ही नहीं बल्कि उन्होंने उपदेश देकर 
राजीमतीको भी ससारसे विरक्त कर दिया, और बह अरजिकाकी 
दीक्षा लेकर तपस्या करने[लगी | 





(६38) 
६35: 





नमः श्रीनेमिजिनेन्ध्राय । 
श्रीरत्नसिहमुनिविराचित 


प्राणप्रिय- काव्य। 
(सरल हिन्दी अर्थ सहित ) 





प्राणप्रियं उपखुता किल रेवतादि-- 
आक्ञाग्रसस्थितमवोचदिति प्रगल्मम। 
अस्मादशामुद्तिनील वियोगरुपे5-- 
“ घालम्बनं भव जले पततां जनानाम्‌ ॥१॥ 


अथे-- उम्रसेन राजाकी पुत्री राजीमती गिरनारपवतके 
शिखरपर विराजमान हुए अपने प्रतिभावान्‌ प्राणप्यारे श्रीनेमि- 
नाथजीसे इस प्रकार बोली कि, हे श्यामसुन्दर, वियोगरूप 
जढमें पड़ते हुए हम जैसे जनोके लिये आहम्बन हजिये, अर्थात्‌ 
मुझे सहारा देकर इस विरहसमुद्रसे निकाल लीजिये। 


ऊचे सस्रीसमुद्यः सदयस्ततस्तां 

चेतः स्थिरीकुरु नितम्बिनि मा विषीद्‌ । 
चब्चश्रकोरचटुलाक्षि कृते भवत्याः 

“स्तोष्ये किलाहमपि त॑ प्रथम ज़िनेन्द्रमू ” ॥२॥ 


२ 


“तदनन्तर उससे उसकी सखियोंने दयावान्‌ होकर कहा, है 
नितम्बिनि! चित्तको स्थिर कर, विषाद मत कर | हे चकोरके समान 
चचल और चमकते हुए नेत्रोंवाली सुन्दरी, तेरे लिये पहले हम 
ही श्रीनेमिनाथसे प्राथेना करती है ” 


सम्पूर्णचन्द्रवव्‌नां मदनावतार 
रामां विहाय नवयौवनचारुवेषाम्‌ । 
चुद्धोचितं घयसि संयममुग्रमेन- 
“/ मनन्‍्यः क इच्छति जनः सहसा ग्ृहीतुम्‌” ॥३॥ 


“हे कामदेवके अवतार, इस नवीन यौवन और सुन्दर वेषवाली 
तथा पूर्णचन्द्रके समान मुखवाली ल्लीकों छोडकर जवानीकी उमरमे 
'भला इस ढृद्धावस्थाके योग्य कठिन तपको और कौन मनुष्य है, 
तो सहसा घारण करनेकी इच्छा करे अर्थात्‌ इस अबस्थामे 
लोग च््रीको ही ग्रहण करते है तपको नहीं। ” 


स्वामिन्‌ प्रसीद सगबालविलोलनेत्रा- 
मज्जीकुरुष्च द्यितामविलस्बमेनाम्‌ । 
अस्मिल्नवे वयखि नाथ वियोगरूयं 
“की वा तरीतुमलूमम्बुनिधि भुजाभ्याम्‌ ” ॥४॥ 


४ है स्वामी, प्रसन्न ह्ृजिये और शीघ्र ही इस छोटी हरिणीके 
समान चचल नेत्रोवाली सुन्दरीको अगीकार कीजिये | हे नाथ, 
इस नई उमरमभे वियोगरूपी समुद्ृको ऐसा कौन है, जो 
अपनी भुजाओंसे तरनेमें समर्थ हो” अथोत्‌ आप और राजीमती 
दोनोंसे यह वियोग सहन नहीं होगा। ” 


| 


एंतन्मदीरितवचः कुरु नाथ नोचे- 

द्रोत्स्यत्यरं क्षितिपतिः स्वयमुग्रसेनः । 
कुवन्तमुत्तमतपोषपि भवन्तमेष 

“ नाभ्येति कि निजशिशोः परिपालनाथेम ” ॥५॥ 


#४हे नाथ, आप हमारी यह बात माने अथीत्‌ इस सुन्दरीको 
अगीकार करे | नहीं तो, स्वय महाराज उम्रसेन ही शीघ्र आकर 
आपको रोकेगे | यद्यपि आप यह उत्कृष्ट तप कर रहे है, तो भी 
क्या वे अपनी बालिकाकी रक्षा करनेके लिये नहीं आवेगे ओर 
आपको नहीं रोकेगे” अवश्य ही रोकेगे |” 


समभ्भोगकेलिकुशलरू रमण रसज्ञाः 
स्रीणामझृत्रिमविभूषणमामनल्ति । 

यन्मण्डनं वनततेनियत चसन्‍्त-- डे 
“४ स्तब्चारुचूतकलिकानिकरैकहेतु ” ॥ ६॥ 


साखयोके इस प्रकार कह चुकनेपर राजमतीने कहा:-हे नाथ! 
रस रीतिके जाननेवाले मानते है कि, सभोगक्रीड/में चतुर पाति ही 
ल्लियोंका विना बनाया-स्वाभाविक भूषण होता है अर्थात्‌ पतिके 
कारण ही छ्लीकी शामा होती है। वन पक्तियोके लिये जो वसन्त- 
ऋतु अगारस्वरूप होती है, सो सुन्दर आमके मौरोके कारणसेद्दी, 
होती है । 
दोःकन्दलीअधितगाढतरो पणगूढे- 
नान्‍्योन्यचुम्बितमुखेन सखे प्रकामम्‌। 
सड्लेन ते विलयमेति वियोगदुःख 
४ सूर्याशुभिशन्नमिव शावेरमन्धकारम्‌ ” ॥ ७॥ 


४ 


है सखे, जिसमें भुजल्ताओसे लपठाहुआ अतिशय गांढ आढि- 
गन और परस्पर मुखचुबन होगा, तुम्हारे उस यथेच्छ समागमसे 
वियोगरूपी दु'ख इस तरह विलीन हो जायगा, जिस तरह रातका 
अन्धकार सूर्यकी किरणोंसे नष्ट हो जाता है । 


भाग्योदयात्तदिन मे दिनमेत्वदों नो 
यास्मिन्मिथो मिलितयोः सुरतश्रमोत्थः । 
वक्षःस्थले विद्ितहारविशेषशोभो 
“मुक्ताफलदुतिमुपति ननूदविन्दु ”॥ ८॥ 
है स्वामी, भाग्यके उदयसे मेरें लिये वह दिन कब आबै, जब 
अपन दोनोके परस्पर मिले हुए जोड़ेके सुरतक्रीडाके श्रमसे 
निकले हुए पर्सानेके बिन्दु वक्ष स्थलमे पहने हुए हारकी शोभाकों 
बढ़ाते हुए मुक्ताफलोंकी ( मोतियोकी ) प्रभाकों धारण करे | 


नेत्रामते सुहृदि नाथ निरीक्षिते5पि 
इृष्यन्ति यद्भुवि विशो5त्र किमद्भुतं तत्‌। 
मित्रोादयेडपि च भवन्ति विचेतनानि 
“पद्माकरेषु जलजानि विकाशभाजि” ॥९॥ 


है नाथ, आप नेत्रोको अमृतके समान छगनेवाले प्यारे मित्र 
हैं| इसलिये यदि आपके देखनेसे इस पृथ्वीके मनुष्य हषित 
होते है, तों इसमे आश्चर्य ही क्या है? सरोवरोंके कुम्हछाये हुए 
कमछ मित्रेक अर्थात्‌ सूर्यक्षे उदय होनेपर ही विकसित होते 


हैं---खिल उठते है । 


प्‌ 


कान्त्या कुलेन वयसा स॒गुणैश्च तेस्‍्ते 
स्‍लुल्यामिमां तव वृणीष्व कुशाअबुद्धे | 

पग्राप्नोति शं स खलु दारजनं जिनेश 
“भूृत्याश्रितं य इद्द नाव्मसम करोति ”॥१०॥ 


सुन्दरता, कुलीनता, जबानी, तथा और और भी गुणोंमें जो 
आपके समान है ऐसी इस दासीको, हे कुशाग्रबुद्धे, (हे चतुर ) 
ब्याह लीजिये - स्वीकार कर लीजिये | क्योकि है जिनेश, इस 
ससारमें जो पुरुष अपना आतभ्रय करनेवाली त्त्रीको निज विभूतिसे 
अपने समान कर लेता है, वह निश्चयसे सुखको प्राप्त होता है। 


गोरोचनारुचिरगोरतराजह्लयशि-- 
मेनां विहाय कथमाचरलि धत भोः। 
त्यक्षवा खुधारसमद्दो वत भाग्यलभ्य॑ 
“क्षारं जर्ल जलनिधेरखितुं क इच्छेत्‌ ”॥ ११ ॥ 


हे प्रभो, गोरोचनके समान सुन्दर और अतिशय गौरागी इस 
दासीकी छोडकर आप ब्रत क्यों धारण करते हैं? अहो! भाग्यसे 
प्रात्त हुए भमृतको छोडकर ऐसा कौन है, जो समुद्रके खारे 
पानीके पीनेकी इच्छा करता है * 


एण रुशो शशधघरे बदन दि्निशे 
पश्यामि धामनिलयं गमने गजेन्द्रे। 
हा कि करोमि हृदयेश वतेकसंस्थ 
यक्ते समानमंचरं न हि रूपमस्ति ॥१२॥ 


हे दृदयेश्वर, मे हरिणमें आपके दोनों नेत्र, चन्द्रमामें आपका 


द्‌ 


उज्ज्वल्मुख, सूर्यम आपका तेज और गजराजमें आपकी चाल 
देखती हू । परन्तु हाय, में क्या करू, आपके समान एकत्रास्थित 
सारा रूप दूसरा कहीं नहीं है | अमिप्राय यह है कि, आपके एक 
एक अगकी उपमाएँ तो ससारमें मिछती हैं, पर आपके सारे रूपकी 
तुलना किसीसे भी नहीं हो सकती है; जिसे देखकर में कुछ पैये 
धारण करू। 


यन्निर्मितं निशि निशाकरमण्डलेन 
शुत्त तमो विरहिणिवजघातघोस्म्‌। 
भ्रद्योतनः प्रकटयत्यखिलं तदाशु 
“यद्वासरे भवति पाण्डु पछाशकव्पम्‌ ” ॥ १३॥ 


है नाथ, यह चन्द्रमडल रातको जो विरहिणी ब्लियोका प्राण 
ढेनेवाला घोर अन्धकार बनाता है, और छुपाकर रखता है, सूये 
उस सबको शात्र ही प्रकाशित कर देता है। यही कारण है कि, 
अन्द्रमा अपनी कृतिके प्रगट हो जानेसे दिनमें पलाशके (टेसूके ) 
सफेद पत्तेके सदश कान्तिहीन हो जाता है- उसका मुह फीका 
पड जाता है। भाव यह कि, चन्द्रमाकी कृतिको ते। सूर्य प्रगठ कर 
देता है, पर आपकी कृतिको-आपने जो मुझे वियोग दुःख दिया 
है उसको, कोई प्रकाशित नहीं करता ! 


तात्कि वदामि रज़नीसमये समेत्य 
चन्द्रांशवो मम तज्नुं परितः स्पूर्शान्त | 

दूरे धवे सति विभो परदारशक्तान्‌ 
“कस्तान्रिवारयति संचरतो यथेष्टम्‌”॥१४॥ 


हक 


मे क्या कहू, रातको चन्द्रमाके कर (किरणें) मेरे शररको 
सब ओरसे स्पशे करते है-मेरा आलिगन करते है । परन्तु हे विभो, 
क्या किया जाय: पतिके दूर रहनेपर पराई स्त्रियों आसक्त 
रहनेवाले पुरुषोंको स्वच्छन्दतापूवंक सचार करनेसे कौन रोक 
सकता है? 


पूर्थे मया सह विवाहरूते समागा 

मुक्तिखिया त्वमधुना च समुद्यतोषखि । 
चेश्वज्चरं तव मनो5पि बभूव दवा तत्‌ 

“कि मन्द्राद्रिशिखरं चलितं कदाचित्‌”॥१०॥ 


है नाथ, पहले तो आप मेरे साथ विवाह करनेके लिये आये 
थे, और अब आप मुक्तिल्लीके विवाह करनेके लिये उद्यत है! यदि 
आपका मन भी इस तरह चचल हो गया, तो क्या सुमेरुपवेतका 
शिखर भी कभी चला होगा? 


पयेड्डसुन्द्रतरे ज्वलितप्रदीपे 
कीणप्रसूननिवद्दे शयनरीयगेहे | 

एका शये कथमहं यदि बृष्णिवंश-- 
“दीपो5परस्त्वमसि नाथ जगत्परकाशः” ॥ १६॥ 


जिस शयनमन्दिरमे अतिशय सुन्दर पछुग बिछ रहा है, सुग- 
न्वित फ़ूछ बिखरे हुए है और दीपक जल रहे है, उसमें जगतके 


प्रकाश करनेवाले यदुबशके दीपक यदि एक आप नहीं है, तो 
प्यारे, बतछाओ, में अकेली कैसे सोऊ? 


८ 


इत्पड्रजस्य न कथ्थ विद्धासि बोधं 
नो या वियोगतमसः कुरुषे विनाशम। 
प्रोद्यत्करप्रसरतः परितो यतस्त्व॑ 
“सूर्यातिशायिमहिमासि मुनीन्‍्द्र लोके” ॥ १७॥ 


हे मुर्नान्द्र आप लोकमें सूयेसे भी अधिक महिमाके धारण 
करनेवाले प्रसिद्ध है, फिर आप अपने उद्यमशौल करोंको ( पक्षमें, 
किरणोंको ) सब ओरसे प्रसार करके अर्थात्‌ भुजाओंसे वेष्टित 
करके मेरे हृदय कमलको प्रफुल्छित क्‍यों नहीं करतेः तथा वियोग- 
रूपी अधकारका विनाश क्यो नहीं करते? ( ऐसा किये बिना 
आप सूर्य सरीखे कैसे हो सकते है? जैसे वह अपने करोंसे कम- 
लोंका विकाश और अन्धकारका विनाश करता है, उसी प्रकार 
आपको अपने भुजालिड्भनसे मेरे हृदयकों प्रफुल्लित और वियोगकों 
नष्ट करना चाहिये | ) 


तद्दीक्षित प्रकुरते परितापमड़ले 
छेतसु सम्मद्ममन्द्तमं तनोति। 

चित्र विभो तव मुख खुतरां विभाति 
“विद्योतयज्जगवपूवेश शाडइविम्बम” ॥ १८॥ 


आश्चर्य है कि, चन्द्रमाके देखनेसे तो शरीरमें बडा भारी ताप 
उठता है--बियोगाप्मि सुठढण उठती है, परन्तु आपका यह मुख- 
चन्द्र देखनेसे अतिशय आनन्द होता है- हृदय शीतल हो जाता 
है। इसलिये हे विभो, आपका मुख जगतको प्रकाशित करने- 
वाक्य एक अपूर्वे चन्द्रमा है । 


९, 


इत्थं स्तुतो यदि विभो विरहं मिनत्सि 
भिन्नैस्तदा रमण संवननेरलं मे । 

दावानलः शममुपैति घटाम्बुमिश्रेत्‌ 
“कार्य कियज्जलधघरेजलभारनम्रेः” ॥ १९ ॥ 


हे विभो, इस प्रकार स्तुति करनेसे यदि आप मेरी विरहज्वा- 
लाको शान्त कर देंगें, तो फिर है रमण, मुझे वशीकरणकी अन्य 
क्रियाओंसे क्‍या प्रयोजन है? दावांनल यदि घडेके-जल्से ही शान्त 
हो जावे, तो फिर पानीके भारसे झुके हुए बादछोंसे क्‍या काम है? 


यामिः कदाचिद्पि देव निरीक्षितस्त्व- 
मन्येन ता; कथमदो रतिमाप्लुवन्ति । 

रत्ने यथा खहदयाः खल्ु साद्राः स्यु-- 

“लैंचे तु काचशकले किरणाकुले5पि” ॥ २० ॥ 


है देव, जिन ज्ियोने आपको कभी एक बार भी देख ढिया, 
वे भछा दूसरेके साथ कैसे प्रेम करे? क्योकि जो सहृदय पुरुष हैं, 
वे जैसी रुनमे आदरबुद्धि रखते है, वैसी कांचके टुकडेमें यद्यपि 
वह किरणेंसि आकुरू अर्थात्‌ प्रकाशमान्‌ होता है - तो भी नहीं 
रखते है। तात्पये यह कि, आप जैसे पुरुषरत्नका दर्शन करके भब 
में अन्य कांचखडके समान पुरुषोमें प्रेम नहीं कर सकती । 


प्राणेश पूर्व भवसनन्‍्ततिसल्नचिवद्ध-- 
स्नेहस्त्वमेव रमणो मम कामरूपः। 
विद्याधरो5पि मदनो5पि न वासचोडपि 
“कश्निन्मनो हरति नाथ भवान्तरे5पि '॥२१॥ 


१७ 


है प्राणनाथ, आप ही मेरे पूबेके अनेक जन्‍्मोंसे बँघे हुए 
स्नेहके स्वामी कामदेवस्व॒रूप पति हैं । सो इस भवर्मे तो क्‍या अन्य 
भर्वोर्मि भी कोई मेरे मनको हरण नहीं कर सकता; चाहे वह विद्या 
धर हो, चाहे कामदेव हो, और चाहे साक्षात्‌ इन्द्र ही हो । 


निष्कारणं मयि यथा वहते विरोध-- 

मेषा तथा न हि पिभो निखिला दविशस्ताः। 
मस्पीडनार्थमचिरात्सकलेन्दुविस्बं 

“४ ग्रा्यव द्ग्जिनयति स्फुरदंशुजालम्‌”॥२२॥ 


है विभो, जिस प्रकार बिना कारण यह प्रूव॑ दिशा मेरे साथ 

विरोध करती है, उस प्रकार अन्य सब दिशायें नहीं करतीं । मुझे 

' दुःख देनेके लिये तो यह परूषे दिशा ही स्फुरायमान किरणोंको 
धारण करनेवाले पूर्ण चन्द्रकों बार बार उत्पन्न करती है। 


गत्था निज पुरमवाप्य नराधिपत्व 

साके भया सफलयाशु घयो नवीनम्‌। 
ततन्नोचितं कुरु वृष यदि मुक्तिकामों 

“ज्ान्य शिवः शिवपद्स्य मुनीन्‍्द्र पन्‍्था:'॥ २३॥ 


| अब प्यारे, अपने नगरको चछकर और राजपदको प्राप्त करके 
मेरे साथ इस नई उमरको सफल कीजिये | और यदि आपकी 
मोक्ष प्राप्त करनेकी ही इच्छा हो, तो वहींपर उचित घमेकी पाछना 
कीजिये । क्योंकि हे मुनीन्द्र, इसके सिवाय मोक्षका कोई दूसरा 
कल्याणकारी मार्ग नहीं है । अर्थात्‌ गृहस्थावस्थामें रहते हुए 
धर्मका पाछन करना ही मोक्षका सुखसाध्य मांगे है। 
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संसारसारमसपयः कथयान्त रामां 
प्राप्तां कथ तव्यजसि तां खकुलानुरूपाम्‌। 
एवं विमुश्च जडतातिशयं यतस्त्वां 
“जानस्वरूपममल प्रवदन्ति सन्‍तः” ॥२७॥ 


ऋषि मुनि छोग ल्रीको ससारका सार बतछाते है | फिर आप 
उसे अपने कुलके योग्य प्राप्त करके भी क्यो छोडते है” अब आप 
इस अतिशय मूखेपनेको छोड दीजैये। क्योंकि आपको सन्त पुरुष 
निर्मछ ज्ञानस्वरूप कहते है | 


प्रा्षोडसि नीतिनिषुणो 5सि गुणाकरोषसि 
दातासि भो सकलसस्‍्तवशिवंकरोडालिे। 
मद्दाज्छित कुरु विभो बहु कि स्तवीमि 


“व्यक्त त्थवमेव भगवन्पुरुषोत्तमोए॥सि ”॥ र०ण॥ 


हे विभो, आप पडित है, नीतिमे चतुर है, गुणोकी खानि 
है, दाता हैं, सब जीबोंका कल्याण करनेवाले है, और अधिक स्तुति 
क्या करू, आप ही प्रगठरूप पुरुषोत्तम है | इसलिये भरे मनोरथकों 
पूर्ण कीजिये-मुझे स्वीकार कौजिये । 


पीताब्धिरेष जलूधीश्रिखिलाश्षिपीय शै 
सौहित्यमाप वद्‌ सम्प्रति कि करोमि। 

मग्ना वियोगजलधो शरण श्रिता ते 
“तुअ्यं नमो जिनभवोद्धिशोषणाय ”॥२६॥ 


यह अगस्त तो सोरे समुद्रोंकी पीकर तृप्त हो गया है-भन्य 


१५ 


किसी समुद्रको पीनेकी अब इसकी इच्छा नहीं है | इस छिये दे 
नाथ, बतलाइये अब में क्या करू? इस वियोगसमुद्रम मप्न॒ होते 
हुए मैने आपका आश्रय लिया है। आपको नमस्कार है। हे जिन, 
आप मेरे इस समुद्रको शोषण करनेके ढिये हूजिये अर्थात्‌ इस 
वियोगसमुद्रकों सोख लीजैये | भाव यह कि, मेरे वियोगसमुद्रको 
अगस्त तो अब सोखेगा नहीं, क्योकि वह तो सब समुद्रको पीकर 
तृप्त हो गया है । अब केवछ आप ही इसके सोखनेवाले है। 


घन्या विभो युवतयः खलु तास्तमायां 
यासां समेति सपदीक्षणयोः प्रमीला । 

घिग्मां जहात्यहह सा विगता यतस्त्वं 
“स्वप्लान्तरेषपि न कदाचिद्पीक्षितों 5 सि”? ॥२७॥ 


है पक. अर 


हे विभो, रातको जिनके नेत्रोंमे शीघ्र ही तन्द्रा आ जाती है, 
उन ब्लियोंकोी धन्य है। परन्तु हाय! मुझे धिक्कार है, जो वह 
तन्द्रा मुझे नहीं आती है और इसलिये में आपको कभी स्वप्वमे भी 
नही देखती हु । यदि थोडी बहुत आंख छगे, तो स्वप्तमें तो आपको 
देख लिया करू । 


! दृप्ंं विवाहसमये क्षणसंमदाय 
प्रोच्चत्प्रभाप्सरमीश मुख तवाभूत्‌ । 
नीत॑ तदेव विधिना तद्दश्यतां हि 
“ बिस्बे रवैरिव परयोधरपात्ववर्ति ” ॥ २८॥ 


है स्रामी, विवाहके समय देखा हुआ जो आपका प्रकाशमान्‌ 


१३ 


मुख थोडी देरके लिये आनन्दका कारण हुआ था, हाय! विधा- 
ताने उसको तत्काल ही इस तरह अदृश्य कर दिया; जिस त्तरहसे 
बादलोका समीपवर्ती सू्येका प्रतिबिम्ब थोडी देरके लिये दिखकर 
छुप जाता है। 


भद्रासने समुपविश्य जगज्जनाना-- 
मुश्चेर्विभास्यसि विभो नयमागेमग्र्यम्‌। 

सन्द्शेयन्यदुकुलेकललाम विम्बं 
“तुद्भीद्यादिशिरसीय सदस् रदइमेः ॥ २९ ॥ 


है विभो, हे यादववशके अद्वितीय श्गार, आप कल्याणरूप 
आसनपर विराजमान होकर जगवासी जीवोके डिये श्रेष्ठ नयमागको 
दिखाते हुए ऐसे शोमित होंगे, जैसे ऊंचे उदयाचलके शिखर- 
पर सूर्यका बिम्ब शोमित होता है । 


मह्राज्रमझजनरुचा भवता व्यवाये 

नून॑ विभास्यति सुवर्णलवर्णवर्णम्‌ | 
साद्रोम्ब॒वाहनिवहेन नतेन काम-- 

“जुश्चेस्त्टं सुरगिरोेरिव शातकोम्मम्‌! ॥ ३० ॥ 


हे प्राणप्यारे, सभोगक्रीडाके समय मेरा मुवर्णवण (सोनेके रंग 
सरीखा ) शरीर आपके शरीरकी साँवरी प्रभासे ऐसा शोभित होगा, 
जिस तरहसे छुमेरुपवेतका सुवर्णमयी ऊचा तट पानीसे भरें हुए 
भोर झुके हुए श्याम मेघोसे शोमित होता है । 


सूनाशुगस्य विषमायुधलुब्धकेन 
लक्ष्यीकृतामव झगीमिव कान्दिशीकाम्‌। 


अकेत--+ऊ, 


१ 


यस्माइयारसमय समय जने5र्ित 
“प्रद्यापयज्ञचिजगतः परमेभ्वरत्वम्‌ ॥ ३१ ॥ 


कामदेवरूपी ज्याधाने मुझे (किधर जाऊ किधर न जाऊ! इस 
तरह सोचती हुईं भयभीत मृगीकी नाई अपने हिंसास्थानरूप 
बाणका निशाना बनाई है | इसलिये हे भगवन्‌, मेरी रक्षा करो। 
क्योकि छोकमे आपका तीन जगतका परमेश्वरपना आपके दया- 
रसमयी सिद्धान्तको प्रगट करता हैं। अथोत्‌ जब सारे जगतर्मे 
आपकी दया प्रसिद्ध हो रही हे, तब दया करके कामब्याधके पजेस 
मुझे बचा लीजिये । 


बालां विशाय दयनीयतरां गतस्त्व 

कत्वा दरयां पशुगणे मयि निर्देयत्वम्‌। 
निर्देषणं मम हद कुरु हे दयालो 

“स्ने दुन्दुभिध्चेनति ते यशसः प्रवादी” ॥३२॥ 


है नाथ! आप इस अतिशय दयाके योग्य बालाको छोडकर 
चले आये! आपने पशुओंपर दया करके मुझपर बडी भारी निद्दे- 
यता की | परन्तु हे दयाठु, आकाशमे आपंक यशका बखान 
करनेवाले दुन्दुभी बजते है, इसलिये इस विषयमें मेरे हृदयको 
शल्यरहित कर दीजिये । अथोत्‌ मुझे आपकी दयाके विषयमें जो 
शका हो गई है कि-“यह कैसी दया, जिसमें पशुओंपर तो दया 
परन्तु दयायोग्य क्लीपर निदेयता की जाती है” सो उसे निकाल 
दीजिये | 


नाथ त्वदीयवचनासतदृष्टिपूरे 
स्तानाय हच्मदनवहलिपिद्द्मम्राना | 


१५ 


प्राप्ता कर्थ स्रव॒ति नेव सुवृष्टि (१) माह्य (रद्य ) 
“दिव्या दिवः पतति ते घचसां ततिवो” ॥३३॥ 


हे नाथ, कामदेवकी अम्निसे मेरा हृदय जल रहा है | इस 
डिये मै आपके वचनरूपी अमृतकी वषोके पूरमें स्नान करनेके 
लिये आई हू । सो अब वह आपकी दिव्यवषा अथवा वचनोंकी 
पक्ति स्वगेसे क्यो नहीं बरसती हे” अर्थात्‌ आप बोढछते क्‍यों 
नहीं हैं? 
कामोरगेन्द्रविषद्न्तक्ृतत्रणाय 
सह त्वदीयमम्तोषधघमाशु देहि। 
नोचेन्मदीयमरण हि त्वदीयकाष्टा 
“दीप्त्याजयत्यपि निशामपि सोमसोस्याम्‌ '॥३४॥ 


है कान्‍्त, कामरूपी सपराजके विपदन्तोंसे मेरे हृदयमे घाव 
पड गये है | इसलिये उनके अच्छे होनेके लिये आप अपने 
सयोगरूपी अमृतकी ओषधि शीघ्र ही दीजिये | नहीं तो अवश्य 
ही मैं मर जाऊगी | आपका प्रभाव अपने प्रकाश करके चन्द्रमासे 
शोभायमान्‌ रात्रिकों भी जीतता हैं| अभमिप्राय यह कि, आपसे 
तो अमृत औषधकी प्राप्ति होनी ही चाहिये । क्योंकि चन्द्रमासे 
अमृत झरता रहता है | 


। 


अस्मिल्लछाटपटले व्यलिखद्विधाता 
यांँ डुर्दिलाप निज़्करान्मम प्राणनाथ। 
कस्त्वद्विना प्रमुजितुं भगवन्समर्थः 
“भाषास्वभावपारिणामसुणपयोज्यः” ॥ ३० ॥ 
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प्राणनाथ, विधातान मेरे इस लिछ।टपर जो बुरे अक्षर लिख 
दिये है, उन्हें मिटानेके लिये आपके बिना, अक्षरोंके स्वभावकों 
उल्ठपढट कर देनेवाछा और कौन पुरुष समर्थ हो सकता है? 
अर्थात्‌ मेरी होनहारको बदल सकते है ते। आप बदल सकते है, 
दूसरा कोई ऐसा सामरथ्यवान्‌ नहीं है । 


पद्माकर तमचदातज़लर विलोक्य 

चेतो भविष्यति रतिप्रसित तवापि। 
स्वप्रेयसी रतिरतास्तलिनोपमानि 

“पद्मानि तत्र विदुधाः परिकल्पयन्ति” ॥ ३६ ॥ 


अपनी द्वारिकानगर्रीमें जो निर्मल जलके भरे हुए सरोवर है, 
उन्हें देखकर आपका चित्त भी रतिक्रीडा करनेमे आसक्त हो 
जायगा | क्योंकि उन सरोवरोमे अपनी प्यारी प्रमदाओकी रतिमें 
लबलीन हुए देवगण शब्याके समान ( सफेद ) कमलोंकी रचना 
करते है। भाव यह है कि, जो स्थान देवोको भी रतिका कारण 
है, वह आपके लिये क्यों नहीं होगा! 


प्राक्पूबंभी यदुविभो भवता यथारूं 

नै तु सम्भ्रति महोज्ज्वलराजभिस्तः | 
याइम्मदहः रुफुरति शीतकृतः क्षपायां 

ताडककुतो अ्रहगणस्य विकाशिनो5पि ॥ ३७ ॥ 


हे यदुवशियोके स्त्रामी, वह द्वारकानगंरी पहले आपके कारणं 
जैसी सोहती थी, वैसी अब बड़े कान्तिमान्‌ राजाअंसे भी नहीं 
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शोमित होती । रातको चन्द्रभाका तेज जिस प्रकार स्फुरायमान्‌ 
होता है, बैसा तेज प्रकाशमान्‌ होने पर भी तारागणोका कहासे 
हो सकता है तात्पर्य यह कि, आपके विना द्वारिकानगरी सूनी 
शोभाहीन हो रही है । 


कन्दप्पेदारुणदशराहतिभीताचित्ता 
त्वामेव देव शरणार्थेमहं प्रपन्ना। 
यस्माद्धिष प्रबलमप्यवदातकीर्त 
“हृष्ठा भये भवति नो भवदाश्रितानाम्‌” ॥३८॥ 


कर 


है देव, कामदेवके बार्णोकी कठिन चोटोसे डरकर में शरण 
लेनेके लिये आपके पास आइई हू । क्यों कि है निमलछ कीर्तिके धारण 


करनेवाढे, जो छोग आपका आसरा ले छेते है, उन्हे प्रब्नल 
झत्रुकी देखकर भी कुछ भय नहीं होता है। 


सत्य बचः श्टरणु विभो रमण करोमि 

त्वामेष सुन्दर भवानिव वा भवामि। 
अन्यो ह्यनन्यमनसं जनमजनाभ 

“ नाकऋ्रामति क्रमयुगाचलूसंश्रित ते” ॥३९॥ 


है प्रभो, हे सुन्दर, मे सच कहती हू, सुनिये, या तो मैं आपको ही 
अपना पति बनाऊगी, अथवा आप ही सरीखी हो जाऊगी अर्थात्‌ 
दीक्षा छे छूगी। क्योंकि ह श्याम, आपक चरणरूपी पब्रतका आश्रय 
छेने वाढे तथा उनमे अनन्यचित्त होकर छबीन होनेबाले जीवपर 
अन्य कोई आक्रमण नहीं कर सकता है । तात्पर्य यह है कि, 
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दोनों ही अवस्थाओंमें में आपके शरणमें रहगी, जिससे कोई 
श्ाक्रमण नहीं कर सके । 


रष्टोएपि देव रमणः प्रमदां परामि-- 

भूतां समुद्रविजयात्मज पाति खसम्यक्‌ | 
यदिप्रयोगद्हनं मदरो दहन्तं 

“ त्वन्नामकीतेनजर्ल शमयत्यशेषम्‌ “॥ ४० ॥ 


हे समुद्रविजयात्मज, अथोत्‌ हे नेमिकुमार, जैसे रूठा हुआ भी 
पति दूसरोंसे सताई हुईं अपनी छ्लीकी अच्छी तरहसे रक्षा करता 
है, उसी प्रकारसे यह वियोग आग जो मेरे हृदयको जला रही 
है, उसे हे देव, आपका नामकीतेनरूपी जरू शमन कर देवे। 
अर्थात यद्यपि आप रुष्ट है, तो भी इस अप्रिसे आपको मुझे बचा 
लेना चाहिये । 


दृष्टा मनोजभुजगेन मुदहजेपन्ती 
नामापि ते कथमद्दो गतचेतना स्थाम्‌। 
अन्यो भवत्सपदि सुन्दर निर्विषश्वेत्‌ 
“त्वन्नामनागद्मनी हृदि यस्य पुंसः” ॥४१॥ 


हे सुन्दर, कामदेवरूपी सांपकी डसी हुई मैं आपका नाम वार- 
वार जप रही हू, तो भी चेतनाहीन क्‍यों हो रही हू ? यह काम- 
सका विष क्यों नहीं उतर जाता * क्योंकि जिनके हृदयमें आपकी 
नामरूपी नागदमनी जडी रहती है, वे पुरुष तो तत्काल ही 
निर्विष हो जाते है। 


श्र 


उज्ज्म्भते हृद्यपड़जमुज्जहाति 
म्लानि वपुः फलति कामितकल्पवृक्षः। 
नदयन्त्यशेषाविपदम्ध वियोगदु-ख 
“त्वत्कीत्तनात्तम इवाश्ु मिदाम॒पैति ” ॥ ४२॥ 


आपका कीतैन करनेसे अर्थात्‌ आपके गु्णोंका गान करनेसे 
हृदयकमल खिल उठता है, शरीर मलिनताकेा छोड देता है-निमेल 
हो जाता है, मने।रथरूपी कव्पवृक्ष फल जाता है, सारी विपदाएँ 
नष्ट है जाती है, ओर वियोगरूपी दु'ख अन्धकारके समान शीघ्र 
ही नाशको प्राप्त हो जाता है। 


कल्याणकब्पयकमलाधचिमलाशयत्व-- 
सोभाग्यभाग्यसुतसातियशोजुपानि | 

सद्यः फलानि सकलाति जना जिनेश 
“त्वत्पादपड्डुजवनाअ्रयिणो रूभनन्‍्ते ॥४३॥ 


है जिनिश, आपके चरणकमलरूपी वनका आश्रय ढेनेवालि 
पुरुष कल्याणरूप छक्ष्मी, निमे्ठ अमिप्राय, सौभाग्य, भाग्यवान्‌ पुत्र, 
दान और यश आदि सारे इष्ट फलोको तत्काल ही प्राप्त करते है। 


नेमिजेमावथ वशां स्मरविकलवां तां 

मोह परित्यज विधेहि वृष वरेण्यम । 
निःश्रेयस सुमुखि यस्य विशुद्धचित्ता- 

“स्रास विद्याय भवतः स्मरणाइजन्ति” 0७७ 


इसके अनन्तर श्रीनेमिनाथ भगवान्‌ उस कामषिकला और 
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अपनी वशर्वतिनी राजीमतीसे बोले, “ हे सुमुखी, तू इस मोहको 
छोड दे और श्रेष्ठ धमंको धारण कर; कि जिसके स्मरणसे विशुद्ध 
चित्तवाले जीव दुःखको छोडकर ससारसे मोक्षमेंजा पहुचते हैं ।' 


धमें समाचर नितम्बिनि यत्प्रभाषा- 

ज्वीवा प्रकाशधिषणाश्र सितोदरेम्यः | 
हसोजसो मघवभूतविभूतयोष्च्र 

“ अत्या भवन्ति मकरध्वजतुल्यरूुपाः ” ॥ ४५ ॥ 


“है नितम्बिनिं, धर्मको भछ्षे प्रकार आचरण कर; जिसके कि 
प्रसादसे जीवोका ज्ञान विकसित होता है, बगुला मी हस सरीखी 
कान्तिवाले हो जाते है और मनुष्य इन्द्र जैसी बडी भारी विमूतिके 
स्वामी होकर कामंदेवके समान सुन्दर रूपवान्‌ हो जाते है |” 


तद्वत्परत्र खुविचित्रसुप्वसी धा-- 

सुद्दास्य तानि विऊलसन्ति खुखानि साधु । 
सिद्धेश्न सिन्धुरगते शुभशमंभाज 

४ खसद्यः स्वय विगतबन्धभया भवन्ति ” ॥ ४६ ॥ 


४ इसी प्रकारसे परलोकमें देवोके आश्रयंकारी महलोंकी अधि- 
कृत करके बहाके सुखोंको भले प्रकारसे मोगते हैं, तथा हे गज- 
गामिनी, शीघ्र ही मोक्षको भी प्राप्त कर लेते हे, निसमें कल्याणरूंप 
अनन्त सुखके भोक्ता होकर कर्मबधके भयसे राहित हो जाते हैं ।”” 


बन्धूक्रिबन्धननिभान्विषयान्विषाभा-- 
नथाननर्थनिवहानिव हा विमूदे 


२है 


मत्वा विधेदि वरृषभाशु यतो विशालो- 
“यस्तावर्क स्तवमिम मतिमानधीते' ॥ ४७॥ 


“हे मुग्धे, बन्धुओंको बन्धरनोंके समान, विषयोंको विषके समान 
और अथोंको ( घनको ) अनर्थोके समान समझकर शीघ्र ही 
धर्मको धारण कर, जिससे कि बडे भाग्यशाली बुद्धिमान भी तेरी 
स्तुति करे | अथौत्‌ तू बडे भारी उत्कृष्टपदको प्राप्त होवे |” 


भ्रुत्वेति भतेवचन सहसा प्रबुद्धा 

प्राप्य शर्त च सुरसझ्र समाससांद । 
नेमिस्ततो छाज्ुजगाम यतोध्चुनापि । 

“तं मानतुजझ़मिव सा समुपैति रूक्ष्मीः” ॥ ४८॥ 


अपने पतिके ऐसे वचन घुनकर राजीमती एकाएक प्रबुद्ध 
हो गई-इस लिये उसने तत्काल ही जिनदीक्षा ले ली और तप 
करके वह स्वगैको प्राप्त हुई | भगवान्‌ नेमिनाथ उसके पीछे मोक्ष- 
धामको पधारे । ओर अब जागे वह छक्ष्मी भी उन मानतुग 
अथोत्‌ पदमे ऊचे श्रीनेमिनाथको प्राप्त करेगी । अभिप्राय यह के 
स्वगेसे चयकर वह भी मुक्त हो जायगी । 





प्रशस्तिः । 
श्रीसिहसइसुविनेयक घर्म लिंद -- 
पादारविन्द्मधुलिण्मुनिरत्नसिंहः । 
भक्तामरस्तुतिचतुर्थपद गहीत्वा 
श्रीनेमिवणनमिदं विदधे कवित्थम ॥ ४९ ॥ 


श्रीसिहसघके अनुयायी घमेसिद्द मुनिकि चरण कमलेमें अ्रम- 
रके समान अनुरक्त रहनेवाले श्रीरत्नसिंह मुनिने भक्तामरस्तोत्रके 
चोथे चरणोंको लेकर यह श्रीनेमिचरित्र वर्णनात्मक काव्य बनाया | 


इति श्रीभक्तामरस्तुतिचतुरथपद्समस्यानिबद्ध 
प्राणप्रिय नाम काव्य समाप्तम्‌ । 


